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``] has not been possible for me to prac- 
tice all the precepts of Basaveshwara which 
he taught 800 years ago, and which he also 
practiced. I have adopted a few of them. 1 
am yet a seeker in this aspect and not an 
accomplished one. Eradication of untouch- 
ability and dignity of labour were among 
his core precepts. One does not find even 
shades of castism in him. Had he lived dur- 
ing our times, he would have been a saint 
worthy of worship. If you, his followers, 
practice his precepts, you could uplift not 


just Bharat, but the World" 
Mahatma Gandhi 
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ನಿವೇದನೆ 


“ನಿನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ? 
ಎನ್ನೊಳಗಿದ್ದು ನಿನ್ನ ತೋರಲಿಕೆ ನೀನೇ ರೂಪಾದೆ. 
ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಜನಕರು ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜಮುಖಿ ಧರ್ಮವೊಂದರ ಸ್ಥಾಪಕರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಅನೇಕ 
ಶರಣ ಶರಣೆಯರ ವಚನಗಳು ಸಾಕ್ಟಿಯಾಗಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ವಚನವು ಕೂಡ 
ಇದನ್ನೇ ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ಅದೇನೆಂದರೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗಎರುವುದು ಈ ಜೀವಜಗತ್ತನ್ನು ಸಾಯಿ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ 
ಸರ್ವಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ತಮ್ಮೊಳಗಿಂದ ಉದ್ದವವಾಗಿ ರೂಪ (ವಿಶ್ವರೂಪ) ತಾಳಿದ್ದರಿಂದ ಜಂಗಮವೇ 
ಸೋ. ಲಿಂಗವೆಂದು "ನಂಬಿರುವುದಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ವಿಶ್ವವು ದೇವರ 

ಪವೇ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಅದು, ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಹೇಳುವ ಹಾಗೆ 'ಭಮೆಯಲ್ಲ; 
ನ ಹೇಳುವ ಹಾಗೆ ವಾಸವ. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ವಾಸವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇರುವ 
ಮಾನವ ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಪರಿಸರ ಸಮೃ ದೃವಾಗಿರಬೇಕು. ಅಸಮಾನತೆಯ ಕಾರಣ. ಯಾರೂ 
ಹಸಿವಿನಿಂದ ನರಳಬಾರದು. ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ಕೊರಗಬಾರದು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ ಬದುಕು 
ಆತ್ಮಗೌರವದಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕು. ಎಲ್ಲರೂ ಸರಳ, ಸಹಜ ಮತ್ತು ಆನಂದಮಯವಾಗಿ 
ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾದ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಜೀವಿಸಬೇಕು. ದೇವರಿಗಿಂತ ಯಾರೂ 
" ದೊಡ್ಡವರಲ್ಲ. ದೇವರ ಮುಂದೆ ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾನರು. ಸಮಾನತೆಯೇ ಸತ್ಯವಾಗಿರುವಾಗ 
ಸುಳ್ಳು ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಈ ರೀತಿ ವೃಷ್ಟಿಯಿ೦ಂದ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಕಡೆಗೆ ಮಾನವನನ್ನು ಮುನ್ನಡೆಸುವ ತತ್ತ್ವವೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ತತ್ತ್ವ ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವವರೆಗೆ ಲಿಂಗವಂತ ಸಮಾಜ ತನ್ನ ಮಾನವೀಯ ಕರ್ತವ್ಯ 
ನಿರ್ವಹಣೆಯಲ್ಲಿ ಕುಂಟುತ್ತದೆ. ಸಕಲಜೀವಾತ್ನರೊಂದಿಗೆ ಇಡೀ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ "ಮತ್ತು ಬ್ರಹ್ಮ (ಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು 
ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತ) ಅಭೇದ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಸಾರುತ್ತದೆ. ಇದು ಸತ್ಯವಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ಇದಕ್ಕಿಂತ ಮಿಗಿಲಾದುದು ಚಾಪು ಇಲ್ಲ. ಅಂದರೆ ಈ ತತ್ತ್ವ ವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕಾಗಲೀ ಯಾವುದೇ 
ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಲೀ ಯಾವುದೇ ಜನಾ೦ಗಕ್ಕಾಗಲೀ ಸಮತಾವಾದಕ್ಕೇ ಆಗಲಿ ವಿರುದ್ಧವಾದುದು ಅಲ್ಲ. 
ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆ ಒಂದಾಗಿಸುವ ತತ್ತ್ವ ಇದಾಗಿದೆ. 


ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೊಳಿಸಲು ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಅವಶ್ಯಕತೆ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಶರಣರ “ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ'ವು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸುವ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತೋರಿಸುವುದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಶರಣರು ತಮ್ಮ 
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ತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೂಲಕ ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತೋರಿಸಿದರು. 
ನಂ ದರೆ ವಿಜ್ಞಾನ ಇದ್ದಹಾಗೆ. ಸಿದ್ಧಾಂತವೆಂದರೆ ತಂತ್ರಜ್ಞಾನವಿದ್ದಹಾಗೆ. ತತ್ತ್ವವೆ೦ದರೆ ಅರಿವು. 
ದಾಂತವೆಂದರೆ ಆ ಅರಿವಿನ ಆಚರಣೆ. ಬಸವಧರ್ಮವು ಅರಿವು ಆಚಾರದ” ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಗೆ ಬಸವಧರ್ಮವು ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ದ ಅರಿವನ್ನು 
ನಡೆ ನುಡಿಯ ಮೂಲಕ ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವುದೇ ಸಿದ್ದಾಂತ. ಒಂದು ತತ್ತ್ವ ವನ್ನ ಸಿದ್ಧಮಾಡಿ 
ತೋರಿಸುವಂಥದ್ದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತ, ಲಿಂಗತತ್ತ ಕ್ಕಿ ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯುವುದೇ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಇಷ್ಪಲಿಂಗತತ್ತ; ದ 
ಅರಿವು ಕ್ರಿಯಾರೂಪ ತಾಳಿ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾದಾಗ, ಅದನ್ನು ನಿತ್ಯ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡವನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ರ ವಿಕಸನವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಇರುವ ಜೇ ಅತ್ಯುನ್ನತಮಟ್ಟದ 
ಸಮಾಜವಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಈ ಅರಿವು ಕಿ ಕಿಯೆಯಾಗಿ ಪರಿಣಾಮ ಬೀರುವುದರಿಂದ, ನವ ಮಾನವರಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ನವ ಸಮಾಜದ ಉದಯವಾಗುವುದು. 


ಇಂಥ ತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಸ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಕೊಟ್ಟ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೆಲವರು ಸದುದ್ದೇಶದಿ೦ದಲೇ 
ಮೂಲಾಧಾರ, ಸ್ವಾಧಿಷ್ಠಾನ, ಮಣಿಪೂರಕ, “ಅನಾಹತ, ವಿಶುದ್ಧಿ ಮತ್ತು ಆಜ್ಞಾ ಎಂಬ 
ಷಟ್ಟಕಗಳಿಗೆ ಸಿಕ್ಕಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರ. ಇನ್ನು ಕೆಲವರು ಅದನ್ನು ಮಾನಸಿಕ ಒತ್ತಡ ನಿರ್ವಹಣಾ 
ಕೇಂದವಾಗಿಸುತಿದ್ದಾರೆ. ಮತ್ತೆ ಕೆಲವರು ಆಯುವೆ ದ. ಮತ್ತು ಕಣ್ಣಾಸ್ಪತ್ರೆ' ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ಇವೆಲ್ಲ ತಪ್ಪಲ್ಲ. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಹೇಳಿದರೆ "ವಜ್ರಾಯುಧದಿಂದ ಬಾಳೆಯ ಹಣ್ಣನ್ನು ಕತ್ತರಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯ' ಎಂದು ಮಾತ್ರ ಹೇಳಿದಂತಾ ಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಇಷ್ಟಕ್ಕೇ ಸೀಮಿತವಾಗಿಲ್ಲ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವ ವಿಶ ಶ್ರವ್ಯಾಪಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಇಹಪರವಾದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯಲು 
ಮೊದಲು “ನಾವಿರುವ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೂಲಕ ನಿಪಡಿಸಬೇಕಿದೆ. 
ಮಾನವ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ಮೇಲುಕೀಳು. ಹಿಂಸೆ, ಶೋಷಣೆ, ಅನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ಅಸಮಾನತೆಯನು. ಹೋಗಲಾಡಿಸದೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ ವನ್ನು ಆ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
; ಜಾವ“ ಇಂಥ ಮಹಿತರ ಬದಲಾವಣೆ ತರುವಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟರಿಂಗ “ತತ್ರ ದಿಂದ ಸ್ನ ಸೃಷಿಯಾದ 
ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿ ಸಿದ್ದಾಂತದ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಕ್‌ೆ ಲಿಂಗವಂತರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ. ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹೀಗೆ 
ಅರಿಯಬೇಕಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಬುದ್ಧನನ್ನು ವೈದಿಕರು ಒಂಬತ್ತನೆಯ ಅವತಾರ ಮಾಡಿದಂತೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಹನ್ನೊಂದನೆಯ ಅವತಾರ ಮಾಡುವ ದಿನಗಳು ಬರಬಹದು. 


ತತ್ತ್ವವನ್ನು ವಾಸ್ತವದಿಂದ ಬೇರ್ಪಡಿಸಿದಾಗ ಆ ತತ್ತ್ವ ಶೋಷಕರ ಪಾಳೆಯದಲ್ಲಿ 
ಸಿಕ್ಕಿಬೀಳುತ್ತದ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಸಿರಿಚ್ಛುವಲಿಸಂ, ಯೋಗ, ಧ್ಯಾನ, ಸತ್ರಂಗ, “ಓಡಲಿನ ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು 
BR ತ್ರೀ ಶ್ರೀಗಳು, 'ಭಾಜಾಗರು| ಬಾಪುಗಳು ಮತ್ತು ಆಚಾರ್ಯರು ಅಂತರ್ರಾಷ್ಟೀಯ 
ವ್ಯಾಪಾರದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನಾ ಗಿ ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವುಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಬಹುರಾಷ್ಟ್ರೀಯ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಕಂಪೆನಿಗಳನ್ನೇ ತಗೆದಿದಾರೆ. ಲಿಂಗವಂತರು ಇಂಥ ವಿಷಮ ಸತಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗದೆ ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತದೊಂದಿಗೆ ಇಷ್ಟಳಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆ ತಿಳಿಸುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು 
ಸಾರುವ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಹಾಗೂ ಅಂಥ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಆಭಾಪಣಾಗಿಕುವ 
ಕರ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ವಚನಕಾರರು ತೀವ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆ ಎಂಬ ಶಿವಯೋಗದಲ್ಲಿ ಯೋಗವೂ ಇದೆ, ಧ್ಯಾನವೂ ಇದೆ. 
ಅನುಭಾವ ವೂ ಇದೆ. ದೇಹ, ಮನಸ್ಸು ಭೂಮಿ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವವನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸಿ "ಪರವಸ್ತುವಿನ 
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ಜೊತೆ ವಸ್ತುವನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುವ ತತ್ತ ಮೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ ವೆಂಬುದು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅರಿವಾದ 
ಮೇಲೆ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಒಂದಾಗಿ ಈ ಜಗತ್ತಿನ ರಕ್ಷಣ ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಕೋಮುವಾದ, ಜನಾಂಗವಾದ, ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ಯುದ್ಧ ಹ್ತ ಕ ಪ್ರಕೃತಿ ನಾಶವನ್ನು 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವ ಮಾನವನ ದಾಹವನ್ನು ಇಂಗಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ” 


ಮಾನವ ಜನಾ೦ಗವನ್ನು ಸರ್ವ ಸಮಾನತೆಯ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವದ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದೊಂದಿಗೆ ಕಲ್ಯಾಣರಾಜ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪನೆ 
ಮಾಡುವುದೇ ಶರಣರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೇ ಅವರು ಮಾನವಸಂಸ್ಕಾರದ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದರು. ಸಮಾನತೆ, ವಾಕ್‌ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ಮಾನವ ಘನತೆ ಮುಂತಾದ 
Ret ಎಲ್ಲ ವಚನಕಾರರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಸಾಮಾನ, ಅಂಶಗಳಾಗಿವೆ. ಈ ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಎತ್ತಿ ಹಿಡಿಯುವುದೇ “ವಚನ ವಿವೇಕ'ದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ವಚನಗಳು ನಮ್ಮ ಜೊತೆಗೇ ಇವೆ. ಆದರೆ ನಾವು ವಚನಗಳ ಜೊತೆಗೆ ಇದ್ದೇವೆಯೆ? 
ಎ೦ದು ನಮ್ಮನ್ನು ನಾಷೇ ಪ್ರಶ್ನಿ ಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಮಯವಿದು. 


“ವಚನ ವಿವೇಕ'ದ ಒಟ್ಟು 12 ಸಂಪುಟಗಳು ತಿಂಗಳಿಗೆ ಒಂದರಂತೆ ಪ್ರಕಟವಾಗಲಿವೆ. 
ಪ್ರತಿ ಸಂಪುಟದಲ್ಲಿ 31 ವಚನಗಳ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಿರುತ್ತದೆ. ಈ ಮೊದಲು ಪ್ರಕಟವಾದ “ವಚನ 
ಕಲ್ಯಾಣ'ದ 86 ವಚನಗಳಲ್ಲಿನ ಸಂಕ್ಷಿಪ್ತ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಕೂಡ ವಚನ ವಿವೇಕದ ಸಂಪುಟಗಳಲ್ಲಿ ' 
ವಿಸ್ತರಿಸಲಾಗುವುದು. ವಚನ ಪ್ರಿಯರಿಗೆ ದಿನಂಪ್ರತಿ ಒಂದು ವಚನದ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಸಿಗಬೇಕು. 
ಹೀಗೆ ವರ್ಷವಿಡೀ ಅವರು ವಚನಾನ೦ದದಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದೇ ಈ ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು 
ಸಿದ್ಧಪಡಿಸುವುದರ ಹಿ೦ದಿನ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಈ ಎಲ್ಲ ಸಂಪುಟಗಳನ್ನು ಬಸವ ಸೇವಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ ನದ ಬಸವ ಸಂಪದ ಪಕಾಶನದ 
ಮೂಲಕ ಪ್ರಕಟಿಸಲು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನದ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣ ಅವರು ಒಪಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ ವನದ ಅಕ್ಕ ನಕ್ರ ಏಸ ಜಾ ಶಂಕ್ರೆಪ್ಪಾ. ಹೊನ್ನಾ, ರಮೇಶ ಮಠಪತಿ 
ಅವರಿಗೆ ಕೃತಬ್ಯತೆಗಳು ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. 


ಇವುಗಳಲ್ಲಿನ ಬಹುಪಾಲು ಲೇಖನಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ "ಈ ಭಾನುವಾರ' ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಕಟಿಸಿದ ಸಂಪಾದಕ ಮಿತ್ರ ಮಹಾದೇವ ಪ್ರಕಾಶ, ನ ಲೇಖನಗಳನ್ನು ಬರೆಯಲು ಪ್ರೋತ್ಸಾಹಿಸಿದ 
ಹಿರಿಯರಾದ ಶಿವನಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ ಮತ್ತು ಸೋಮಣ್ಣ ನಡಕಟ್ಟಿ, ನನ್ನ ಸ್ಫೂರ್ತಿಯ ಸಲೆಯಾದ 
ವಿದ್ಯಾಗುರು ಪ್ರೊ . ಹಿಪರಗಿ, ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. "ಕಲಬುರ್ಗಿ, ಚಿತ್ರದುರ್ಗ, ಗದಗ, ಭಾಲ್ಕಿ 
ಮತ್ತು ಣು ಜಂ ನನ್ನ ಈ ಸೇವೆಗಾಗಿ ಸದಾ ಬೆಂಬಲಕ್ಕೆ ನಿಂತ ಅಣ್ಣ ಸ 
ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ, ಮಾತೆ ವಿಲಾಸವತಿ ನ ಅರವಿಂದ ಜತ್ತಿ, ರಾಜೇಂದ್ರ ಜಿರೋಬೆ, ಶಿವಗಂಗಾ 
ರುಮ್ಮಾ ಬಸವರಾಜ ಬಲ್ಲೂರ, ಶೈಲಾ ನಾಗರಾಜ, ಬರಗುಂಡಿ, ಬಾಲಪಗೋಳ, ರವೀಂದ್ರ 
ಶಾಬಾದಿ, ಮಲ್ಲಣ್ಣ ನಾಗರಾಳ, ಮಹಾಂತಪ್ಪ ಬಿಜನಳ್ಳಿ ಮುಂತಾದ ಆತ್ಮೀಯರಿಗೆ, ಈ ಪುಸ್ತಕವನ್ನು 
ಮುದ್ರಿಸಿದ ವಿಶ್ವಾಸ್‌ ಪಿಂಟ್ಸ್‌ನ ಗೆಳೆಯರಿಗೆ ಹಾಗೂ ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಓದುಗರಿಗೆ ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಬೀದರ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
10.10.2010 
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॥ ಓಂ ಶ್ರೀ ಗುರು ಬಸವಲಿಂಗಾಯ ನಮಃ ॥ 
ಪ್ರಕಾಶಕರ ನುಡಿ 


"ವಚನ' ಎಂದಾಕ್ಷಣ ನೆನಪಾಗುವುದು ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ಶತಮಾನ. ಕಣ್ಮುಂದೆ ಬರುವುದು 
ಬಸವಗಣ. ಮನಕ್ಕಾಗುವುದು ದಿವ್ಯತೆಯ ಸ್ಪರ್ಶನ. ದೊರೆಯುವುದು ಸನ್ಮಾರ್ಗ ದರ್ಶನ 


... ಅಮರ್ತ್ಯದ ಅನುಭಾವವನ್ನು ಮರ್ತ್ಯದ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟ ಶರಣರ ಮಾನವೀಯ 
ಪ್ರೇಮ ಅನನ್ಯ. "ಹಿಂದೆ ಲೋಕ ನಡೆದು ಬರಲೆಂದು ಸೆರಗು ಕೊಟ್ಟು ಹೋದ ನಮ್ಮ 
ಬಸವಯ್ಯ' ಎಂಬ ಅಕ್ಕನಾಗಮ್ಮನ ನುಡಿ, ವಚನದ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 
“ಮರ್ತ್ಯಲೋಕದವರ ಮನವ ಬೆಳಗಲೆಂದು ಗೀತ ಮಾತೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ ಬೆಳಗ ಕೊಟ್ಟರು 
ನಮ್ಮ ಶರಣರು. ದೇವಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಟ್ಟೆ ಕಾಣಿರೊ” ಎಂಬುದು ಶರಣವಾಣಿ. “ವಚನಗಳು 
ದೇವಲೋಕದ ಬಟ್ಟೆ ಅರ್ಥಾತ್‌ ಬೆಳಕಿನ ದಾರಿ, ಸನ್ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ ಮನದ ಅಂಧಕಾರ 
ತೊಡೆವ ಸಾಲು ಸಾಲು ಜ್ಯೋತಿಗಳು” ಎಂಬುದನ್ನು ನಿರ್ದೇಶಿಸುತ್ತವೆ. 


ಹರಗಿ ಹಸನು ಮಾಡಿದ ಹೊಲದಲ್ಲಿ ಕಸವ ಬಿತ್ತುವ ಮರುಳ ಕೃಷಿಕನಂತೆ, ಮಾನವ 
ಜೀವನದ ಮೌಲ್ಯವನ್ನರಿಯದೆ, ಇಲ್ಲಿ ಗಳಿಸುವ-ಬಳಸುವ, ಉಳಿಸುವ, ಕಳೆಯುವ, ಕೂಡುವ 
ಪರಿಯನ್ನು ತಿಳಿಯದೆ. ಅಜ್ಜಾನಯುಕ್ತರಾಗಿ, ಪ್ರಜ್ಞಾಹೀನ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಬಾಳುತ್ತಿರುವ ನಮಗೆ 
ಸತ್ಯ ಬದುಕಿನ, ಅಮೃತ ಸೇಚನ ವಚನಗಳು. 


ವಚನಗಳು ಮಾನವ ಕುಲದ ಉನ್ನತಿಯ ಮಂತ್ರಗಳು. :ಸುಖ-ಶಾಂತಿ-ನೆಮ್ಮದಿಯ 
ಸೂತ್ರಗಳು. ಆತ್ಮಹತ್ಯೆಯ ಹೀನ ಭಾವದಿಂದ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸದ ಔನ್ನತ್ವದೆಡೆಗೆ, ನಿರಾಶೆಯಿಂದ 
ಸದಾಶಯದೆಡೆಗೆ ಕೈವಿಡಿದು ಕರೆದೊಯ್ಯುವ ಆಪ್ತ ಮಿತ್ರರು. 


ಇದನ್ನು ಮನಗಂಡ ಬಸವ ಸೇವಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾ ಷ್ಠಾನವು ಕ್ರಿಶ. 2000 ದಿಂದ ವಚನ ಪಠಣ 
ಅಭಿಯಾನವನ್ನು ಪಾರಂಭಿಸಿದೆ. ಜೀವನದ ಸರ್ವ ಸಮಸೆ ಗಳಿಗೆ ಸೂಕ್ತ ಔಷಧಿಯಾಗಿರುವ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ದಿನಕ್ಕೆ ಐದನ್ನಾದರೂ ನಿತಣಾತಾಟೆ ಸದಿಚ್ಛಾಪೂರ್ವಕ 
ಕಟ್ಟಳೆಯೊಂದಿಗೆ. ಮೂವತ್ತೊಂದು ದಿನಗಳನ್ನು. ನಮೂದಿಸಿ, ನೂರಾ ಐವತ್ತೈದು "ಸರಳವಾಗಿ 4 
ಅರ್ಥವಾಗುವ ವಚನಗಳನ್ನು ಆಯ್ಕೆ ನಡಿ: ಒ೦ದು ಪಠ್ಯಕ್ರಮವನ್ನು 'ಕೊಪಿಸಿಕೊಟ್ಟಿತು. 
ಬಸವ ಸಂಪದ, ಚೆನ್ನ ತೆ ಆ ಸಂಪದ, ಜ್‌ ಡಕ ಮೋಳಿಗೆ ಸಂಪದ 
ಮುಂತಾದ ಗ್ರಂಥಗಳು ಜನಪ್ರಿಯವಾದವು. ಲಕ್ಷಾಂತರ ಪ್ರತಿಗಳು ಮನೆ-ಮನಗಳಿಗೆ ತಲುಪಿದವು. 
ಇವುಗಳೊಂದಿಗೆ ವಚನಗಳ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವೂ ಇದ್ದರೆ ಒಳಿತೆಂಬುದು ಶರಣ ಸಂಕುಲದ 
ಬಹುದಿನದ ಬೇಡಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. 


“ಮನದಂತೆ ಮಂಗಳ' ಎಂಬ ಚನ್ನವಾಣಿಯಂತೆ ಶರಣರ ಸದಿಚ್ಛೆಯನ್ನು ಈಡೇರಿಸುವ 
ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ 'ವಚನ ವಿವೇಕ' ಮೂಡಿಬರುತ್ತಿರುವುದು ಹಿಗ್ಗಿನ ಸುಗ್ಗಿ ತಂದಿದೆ. 
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ಕೃತಿಯ ಕರ್ತೃ ಶರಣ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಗುರುಬಸವಣ್ಣ ಆರಿಸಿಕೊಂಡ ದಿವ್ಯ ಪುಷ್ಪ 
ಅಂತಲೇ ಅವರ ಮೈ-ಮನಗಳೆಲ್ಲ ಬಸವ ಪರಿಮಳಯುಕ್ತ "ಬಸವ' ಎಂಬುದು ಅವರಿಗೆ 
ಮೂರು ಅಕ್ಷರ ಮಂತ್ರ. ಉಸಿರೆಲ್ಲ ವಚನಮಯ. ಅವರ ದೇವರು ವಚನದೇವ. ಅವರ 
ಪ್ರಾಣ, ಸ್ಪರ್ಗ-ಧರ್ಮ, ಧ್ಯಾನ, ನಡೆ-ನುಡಿ ಎಲ್ಲವೂ ವಚನವೇ. ಅವರೊಂದು ನಡೆದಾಡುವ 
“ವಚನ ದೇಗುಲ. 


ಅವರ ವಚನೋಪನ್ಯಾಸಗಳು ದೇಶ ವಿದೇಶಗಳಲ್ಲಿ ಬಸವ ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಬೆಳಗಿಸಿವೆ. 
ಬಸವಣ್ಣ ನಡೆದಾಡಿದ, ವಚನ ವಾಜ್ಮಯ ಗ೦ಗೋತ್ರಿಯಾದ ಕನ್ನಡ ನಾಡನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ 
ಕಂಡು, ಸ್ಪರ್ಶಿಸಬೇಕೆಂಬ ಹಂಬಲವನ್ನು ಕೇಳುಗರಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟು ಹಾಕಿವೆ. 


ಸಮಾಜದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಾದ ಭಯೋತ್ಪಾದನೆ, ಕೋಮುವಾದ, ದೌರ್ಜನ್ಯ-ದುರ್ನಡತೆಗಳಿಗೆ 
ತುರ್ತುಕರೆಯಂತೆ ಸ್ಪಂದಿಸಿ, ವಚನ ಔಷಧಿಯನ್ನು ಹಿಡಿದು ಹಾಜರಾಗುವ ರಂಜಾನ್‌ 
ದರ್ಗಾ ಅವರ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕೃತಿಗಳು ಈಗಾಗಲೇ ಜನಮನವನ್ನು ಆವರಿಸಿ, ಸನ್ಮಾರ್ಗ ಪ್ರೇರಕವಾಗಿವೆ. 


ಇದೀಗ ಹೊರಬರುತ್ತಿರುವ ವಚನ ವಿವೇಕ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗಿನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಕೃತಿಗಳಿಗಿ೦ತ 
ವಿಭಿನ್ನ-ವಿಶೇಷ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ದಿನಕ್ಕೊಂದಾದರೂ ವಚನ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವನ್ನು ಓದಿ-ಅರಿತು- 
ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇದು ಅನ್ನ-ನೀರು-ಗಾಳಿಯಂತೆ ಜೀವನದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯಾಗಿ 
ಪರಿಣಮಿಸಬೇಕು. ಆಗಲೇ ಸ್ವಸ್ಥ ಸಮಾಜ-ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯ ನಿರ್ಮಾಣ ಸಾಧ್ಯ 


ದಿನಕ್ಕೊಂದು ವಚನ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನವಾಗಿ, ವರ್ಷದ 365 ದಿನಗಳಿಗೂ ಪೂರೈಕೆಯಾಗುವಂತೆ, 
ಮೂವತ್ತೊಂದು ದಿನಗಳ ವಿಂಗಡಣೆಯಿಂದ, ತಿಂಗಳಿಗೊಂದರಂತೆ, ಹನ್ನೆರಡು ಸಂಪುಟದಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿ ಬರಲಿವೆ “ವಚನ ವಿವೇಕ”. 


“ವಚನ ವಿವೇಕ' ಹೆಸರೇ ಬಹು ಆಪ್ಯಾಯಮಾನ, ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ. “ಎಡದ ಕೈಯಲಿ 
ಹಾಲು ಬಟ್ಟಲು ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಓಜುಗಟ್ಟಿಗೆ. ಆವಾಗ ಬಂದಾನೋ ಎಮ್ಮಯ್ಯ ಬಡಿದು 
ಹಾಲು ಕುಡಿಸುವ ತಂದೆ' ಎಂಬಂತೆ ಮನ ದಾರಿ ತಪಿದಾಗ, ಓಜುಗಟ್ಟಿಗೆ ಹಿಡಿದು, ದಾರಿಗೆ 
ತರುವ ಸದ್ಗುರು ವಿವೇಕ. 


ಇದರೊಳಗಿನ ತಿರುಳಿನ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುವುದಕ್ಕಿಂತ ಓದಿ ಅನುಭವಿಸುವುದು ಲೇಸು. 
ಈ ಅಪರಿಮಿತ ಆನಂದವನ್ನು ನೀವೊಬ್ಬರೇ ಅನುಭವಿಸಬೇಡಿ. ನಿಮ್ಮೊಂದಿಗೆ ನಿಮ್ಮವರಾದ 
ಗೆಳೆಯರು, ಬಂಧು-ಬಾಂಧವರು, ಪರಿಚಿತರು, ಜೀವನದ ಬೇಗೆಯಲ್ಲಿ ನೊಂದು-ಬೆಂದು 
ನಿರಾಶೆಗೊಂಡವರು, ಎಲ್ಲರೆಡೆಗೆ ಈ ವಚನ ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಕೊಂಡೊಯ್ದು ಮುಟ್ಟಿಸಿರಿ. 
ದೈಹಿಕ-ಮಾನಸಿಕ-ಆತ್ಮಿಕ-ಸದೃಢ ಶರಣ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣದ ಕನಸು ಹೊತ್ತವರೆಲ್ಲ 
ಮನೆ-ಮನೆಗಳಿಗೆ ಈ ವಚನ ಗ್ರಂಥಗಳು ತಲುಪುವಂತೆ ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ಕಾರ್ಯ ಮಾಡಬೇಕು. 
ಸಂತಸ ಸಂಭ್ರಮದ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿಲ್ಲದ ಆಡಂಬರದ ಉಡುಗೊರೆಗಳಿಗೆ ಬದಲಾಗಿ, 
ಬದುಕಿಗೆ ಬೆಳಕಾಗಬಲ್ಲ ಈ ಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟು ಸತ್ಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಸಹಕರಿಸಬೇಕು. ಮದುವೆ, 
ಹುಟ್ಟುಹಬ್ಬ, ಗೃಹಪ್ರವೇಶ, ನಾಮಕರಣ, ಸ್ಮರಣೋತ್ಸವಗಳ ಸ೦ದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು 
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ಪ್ರತಿಗಳನ್ನು ನೀಡುವ ಪರಿಪಾಠ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇದುವೇ ನಿಜವಾದ ಜಂಗಮ ಸೇವೆ 
ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಸಂದೇಹ ಬೇಡ. 


"ಶರಣನ ಸಂಭ್ರಮ ಅನುಭವ ಓದಿ ಭವ ಗೆಲಿಯುವುದು' ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ ಸಿದ್ಧರಾಮೇಶ್ವರರು. 
ಬನ್ನಿ, ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ “ವಚನ ವಿವೇಕ'ದ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಸಮಾಜವೊ೦ದರ 
ಕನಸನ್ನು ಹೊತ್ತು ಕಾರ್ಯ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಕೈ ಜೋಡಿಸಿ. 


ಶರಣರ ಒಂದೊಂದೇ ವಚನಗಳು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ವಿಕಾಸದತ್ತ ಹೆಜ್ಜೆ ಇಡುವಂತೆ 
ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳನ್ನು ಓದಿದವರು, ಓದುವುದಕ್ಕಿಂತ ಮೊದಲಿದ್ದ ಹಾಗೆ ಇರಲಾರರು. 
ಖಂಡಿತವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹೃದಯ ಕುಸುಮ ಅರಳಿ, ದಿವ್ಯಭಾವದಿಂ 
ಪರಿಮಳಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಲೆಂಬ ಸದುದ್ದೇಶ ಹೊಂದಿ ಮೂಡಿ ಬರುತ್ತಿರುವ ಈ ವಚನ 
ವಿವೇಕದ ಪ್ರಕಟಣೆಯ ಹೊಣೆ ಹೊತ್ತಿದೆ ಬಸವ ಸೇವಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನದ ಶರಣ ಬಳಗ. 
ಭಕ್ತಿದಾಸೋಹ ಗೈಯುತ್ತಿದೆ ಬಸವ ನಿಷ್ಠ ಶರಣ ಸೋದರ ದಿಲೀಪ ಕುಮಾರ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ 
ಪರಿವಾರ. ಗ್ರಂಥ ಕರ್ತೃ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅಣ್ಣನವರಿಗೂ, ಸಹರ್ಷದಿಂದ ದಾಸೋಹ 
ಗೈಯುತ್ತಿರುವ ದಿಲೀಪಕುಮಾರ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರಿಗೂ, ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನದ ಬಳಗಕ್ಕೂ, ಚಾತಕ 
ಪಕ್ಷಿಯಂತೆ ಕಾಯುತ್ತಿರುವ ಶರಣ ಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಗುರು ಬಸವ ಕರುಣೆ ಹರಿದು ಬರಲೆಂದು 
ಹಾರೈಸುತ್ತಾ ಸರ್ವರಿಗೂ ಶರಣು-ಶರಣಾರ್ಧಿ. 


ದಿನಾಂಕ : 10-10-2010 — ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣ 


ಬಸವ ಸೇವಾ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾನ, ಬೀದರ 


ಆ 
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॥ ಓಂ ಶ್ರೀ ಗುರು ಬಸವಲಿಂಗಾಯನಮಃ ॥ 
ಗ್ರಂಥ ದಾಸೋಹಿಗಳು 
ಮಿತಭಾಷಿ, ವಿನಯಶೀಲ, ಸಮಾಜಸೇವಾಸಕರು 
ಶರಣೆ ಮಲ್ಲಮ್ಮ, ಶರಣ ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ. 
(ದಿಲೀಪಕುಮಾರ) ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ, ಹಳ್ಳಿಖೇಡ (ಬಿ) 


ಸ್ವಾರ್ಥದ ಕಂದಕದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ನರಳುವವರ ಸಂಖ್ಯೆಯೇ ಅಧಿಕವಾಗುತ್ತಿರುವ ಇಂದಿನ 
ದಿನಗಳಲ್ಲಿ, ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಅಪಾರ ಕಳಕಳಿ ಹೊಂದಿ, ಸಮಾಜೋ-ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಸೇವಾಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿ, ಕೇಳುವ ಮುನ್ನವೇ ಕರೆದು ದಾಸೋಹಗೈಯುವ ಶರಣರು 
ದಿಲೀಪಕುಮಾರ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರು. 


ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಹಳ್ಳಿಖೇಡ (ಬಿ) ಊರಿನ ಸುಪ್ರಸಿ ಸಿದ್ಧ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ ಮನೆತನದ ಶರಣೆ 
ಕಸ್ತೂರಬಾಯಿ ಶರಣ ಲಿಂ ಶಿವಲಿಂಗಪ್ಪ ತಾನಾದ ಮಗನಾಗಿರುವ "ದಿಲೀಪಕುಮಾರರು 
ಶಿಕ್ಷಣ ಪ್ರೇಮಿಗಳೂ ಹೌದು. ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ಇಂಜಿನಿಯರಿಂಗ್‌ ಕಾಲೇಜಿನ ಅಧ್ಯಕ್ಷರು ಮತ್ತು 
ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ಎಜ್ಯುಕೇಶನ್‌ ಟ್ರಸ್ಟನ ಉಪಾಧ್ಯಕ್ಷರೂ ಆಗಿ ಎದ್ಯಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಉತ್ತಮ ಶಿಕ್ಷಣ 
ನೀಡಲು ಅಹೋರಾತ್ರಿ ಪರಿಶ್ರಮಿಸುತ್ತಿರುವರು. ಎಷ್ಟೇ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಇದ್ದರೂ ಸಿರಿಯ ಜಂಬದಲ್ಲಿ 
ಕೊಚ್ಚಿಹೋಗದೆ ವಿನಯತೆ, ಸರಳತೆಯನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿರುವರು. 


ಡೊಣಗಾಪುರದ ಶರಣೆ ನಾಗಮ್ಮ ಲಿಂ। ವೀರಶೆಟ್ಟಿ ಬಿರಾದಾರ ದಂಪತಿಗಳ ಮಗಳಾದ 
“ಶರಣೆ ಮಲ್ಲಮ್ಮ' ಇವರ ಬಾಳಸಂಗಾತಿಯಾಗಿ ಬಂದ. ಸಹಚರಿಣಿ. "ಗಂಡ ಹೆಂಡಿರ ಮನ 
ಒಂದಾಗಿದ್ದರೆ ದೇವರ ಮುಂದೆ ನಂದಾದೀವಿಗೆ ಹಚ್ಚಿದಂತೆ' ಎನ್ನುವಂಥ ಸಂತೃಪ್ತ ಬದುಕು 
ಇವರದು. ಇವರ ದಾಂಪತ್ಯ ಬಳ್ಳಿಗೆ ಅರಳಿದ ಹೂಗಳು ದ ಜ್ಯೇಷ್ಠ ಸುಪುತ್ರ ಚೆ 
ಮಹೇಶ ಅಮೇರಿಕಾದಲ್ಲಿ BE. (Comp. $c.) ಓದುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಮಗಳು ಶರಣೆ ಮಧುಶ್ರೀಯನ್ನು 
ಬೀದರನ ಶರಣೆ ನಿರ್ಮಲಾ ಶರಣ ವೀರಶೆಟ್ಟಿ (ಸಪ್ನಾ) ಪಾಟೀಲರ ಮಗ ಚಿ ಶಿವಕುಮಾರ 
ಇವರಿಗೆ ಮದುವೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟರುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನೋರ್ವ ಮಗ ಚಿ॥ ಶಿವಕುಮಾರ ಬೆಂಗಳೂರಿನಲ್ಲಿ 
PUC (Science) ನ ವಿದ್ಯಾರ್ಥಿಯಾಗಿದ್ದು, ಎಲ್ಲರೂ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆ 
ಯುತ್ತಿರುವುದು ಹರ್ಷದ ಸಂಗತಿ. 

ದಿಲೀಪಕುಮಾರ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರದು ಮಾದರಿ ಅವಿಭಕ್ತ ಕುಟುಂಬ. ಐದು ಜನ 


ಸಹೋದರರು ಒಂದೇ ಮನದಿಂದ ಒಗ್ಗಟ್ಟಾಗಿ ಬಾಳುತ್ತಿರುವುದು ಇಂದಿನ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ 
ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯ. ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕ. 


ಶರಣ ದಿಲೀಪಕುಮಾರರ ಅಣ್ಣ ಶರಣ ಶಂಕರರಾವರು ಕರ್ನಾಟಕ ರಾಜ್ಯ ರಸ್ತೆ 
ಸಾರಿಗೆ ಸಂಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ತನಿಖಾಧಿಕಾರಿಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಪತ್ನಿ ಶರಣೆ ಗೌರಮ್ಮ ಇವರ 
ಮೂವರು ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳು ಮತ್ತು ಒಬ್ಬ ಮಗ ಗುಣವಂತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
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ಮೊದಲ ಸಹೋದರ ಶರಣ ಧನರಾಜ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರು ತಮ್ಮ ವ್ಯಾಪಾರೋದ್ದಿಮೆ 
ಉತ್ತಮವಾಗಿ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಜೊತೆಗೆ ಬೆಂಗಳೂರಿನಲ್ಲಿಯ ಬೀದರ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ 
ಸಂಘದ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಯೂ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಕಾರಪಾಕಪಳ್ಳಿಯ ಶರಣೆ ಪದ್ಮಾವತಿ ಶರಣ 
ಶಿವರಾಜ ಪಾಟೀಲರ ಮಗಳಾದ ಶರಣೆ ಶೈಲಶ್ರೀ ಇವರ ಬಾಳು ತುಂಬಿದ ಮಡದಿ. ಪ್ರ 
ದಾಂಪತ್ಯ ಬಳ್ಳಿಗೆ ಅರಳಿದ ಹೂಗಳು ಚಿ ಆಜ್‌ ಮತ್ತು ಕು॥ ಅಶ್ವಿನಿ. 


ಇನ್ನೊ ೀರ್ವ ಸಹೋದರ ಶರಣ ದೇವರಾಜ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರು ಉದ್ಯಮಶೀಲರು. 
ಇವರ ಬಸ್‌ ಶರಣೆ ಸುಮಂಗಲಾ ಅವರು ಸಂಗೊಳಗಿಯ ಶರಣೆ ಮುಕ್ತಾಬಾಯಿ ಶರಣ 
ವೀರಶೆಟ್ಟಿ ಪ ಪಾಟೀಲರ ಮಗಳು. ಇವರ ದಾಂಪತ್ಯದ ಪುಷ್ಪಗಳು ಕು| ದೀಪಿಕಾ ಮತ್ತು ಕು 
ದಿವಿಜಾ. ತ 


ಕಿರಿಯ ಸಹೋದರ ಶರಣ ಸಂತೋಷಕುಮಾರ ತಾಳಂಪಳ್ಳಿಯವರೂ ಅಣ್ಣಂದಿರಂತೆ 
ಯಶಸ್ವಿ ವಾಣಿಜ್ಯೋದ್ಯಮಿಗಳು. ಇವರ ಬಾಳು ಬೆಳಗಿಸಲು ಕೈಹಿಡಿದ ಮಡದಿ ಶರಣೆ 
ಸ್ನೇಹಾರವರು ಶರಣೆ ಮಲ್ಲಮ್ಮ ಶರಣ ಅಣ್ಣಾರಾವ ಕ್ಯಾಸಾ ಸಾ। ಬೀದರ ರವರ ಸುಪುತ್ರಿ. 
ಚಿ! ನಿಹಾಲ್‌ ಮತ್ತು ಕು॥ ಮಾನವಿ ಇವರ ಮುದ್ದು ಮಕ್ಕಳು. 


ಸಹೋದರಿ ಶರಣೆ ರಾಜಮತಿಯನ್ನು ಕಟ್ಟಿತೂಗಾ೦ವಿಯ ಶರಣ ಶ್ರೀಮಂತ 
ಮಂಗಲಗಿಯವರಿಗೆ ಮದುವೆ ವಹಡಳಿನಿಡಲಾಗನೆ. "ಅವರದೆ ಮೂರು ಮಕ್ಕಳ ಸಮೃದ್ಧ 
ಕುಟುಂಬ. 


ತಾಳಂಪ ಪಳ್ಳಿ ರಬ್ಬರ್‌ ರ್ಸ್‌ ಪ್ರಾಲಿ. ಬೀದರ, ಸಂತೋಷ ಬಿಲ್ಬರ್ಸ್‌ ಇನ್ರಾ ಪ್ರಾಲಿ.ಬೆ೦ಗಳೂರು, 
ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ ಕನ್ನಟಕ್ಷ ್‌ ಬೆಂಗಳೂರು, ಟ್ವಿನ್‌-ಟುಲಿಪ್ಸ್‌ ಲಕ್ಷೂರಿಯಸ್‌ ಸರ್ವಿಸ್‌ ಅಪಾರ್ಟ್‌ಮೆಂಟ್‌ 
ಬೆಂಗಳೂರು, "`ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ ಬ್ರಿಕ್ಸ್‌ & ಟೈಲ್ಸ್‌ ಇಂಡಸ್ಟೀಜ್‌ ಬೆ೦ಗಳೂರು, ಸೌತ್‌ ಇಂಡಿಯಾ 
ಕ ಫೈನಾನ್ಸ್‌ ಹಳ್ಳಿಖೇಡ (ಬಿ) ಇವು ಜವರ "ಪ್ರತಿಷ್ಠಿತ “ವಾಣಿಜ್ಯೋದ್ಯಮ ಸ ಸಂಸ್ಥೆಗಳು. 


ಗುರುವಾಣಿ “ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸ' ಈ ಸಹೋದರರ ಮಂತ್ರ ಹತ್ತು ಹಲವಾರು 
ವಾಣಿಜ್ಯೋದ್ಯಮಗಳನ್ನು ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ ಸಹೋದರರು ಯಶಸ್ವಿಯಾಗಿ, ಲಾಭದಾಯಕವಾಗಿ 
ನಿರ್ವಹಿಸುತ್ತಿರುವುದು ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲೆಯವರಿಗೆ ಹೆಮ್ಮೆಯ ಸಂಗತಿ. ಇಂದು ತಾಳಂಪಳ್ಳಿ 
ಪರಿವಾರ ಕರ್ನಾಟಕ ನಾಡಿನಾದ್ಯಂತ ಚಿರಪರಿಚಿತ ಹೆಸರಾಗಿದೆ. ' 


ಪ್ರಸ್ತುತ ವಚನ ವಿವೇಕ-1 ಗ್ರಂಥ ಪ್ರಕಟಣೆಯ ದಾಸೋಹ ಮಾಡಲು ಸ್ವಯಂ ಇಚ್ಛೆ ಯಿಂದ 
ಮುಂದೆ ಬಂದಿರುವುದು ಅನುಕರಣೀಯ ಆದರ್ಶ. 


“ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ' ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಈ ಪರಿವಾರಕ್ಕೆ 
ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತ ಪರಮಾತ್ಮ ಧರ್ಮಗುರು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭೌತಿಕ ಸಂಪತ್ತಿನೊಂದಿಗೆ PRR 
ಹ ದ ನಿಜಸುಖವನ್ನು ಕರುಣಿಸಲಿ. ಅವರೆಲ್ಲರ ಆಯುಷ್ಯ, ಆರೋಗ್ಯ ವೃದ್ಧಿ ಸಿ ಸದಾ 

ಗುರುಕಾರ್ಯದಲ್ಲಿ ಸೆ ಸೇವಾನಿರತರಾಗುವ ಸೌಭಾಗ್ಯವ೦ತರಾಗಿರಲೆಂದು ಶುಭ ಹಾರೆ “sn 


22-10-2010 ಇ ಅಕ್ಕ ಅನ್ನಪೂರ್ಣ 
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pad 
Oo 


ಪರಿವಿಡಿ 


ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷವನಿಕ್ಕಿದಾಗ ತುಂಬಿತ್ತು ಪಾತ್ರೆ 


ಭಕ್ತ ಶಾಂತನಾಗಿರಬೇಕು 


' ನೀವಿಕ್ಕಿದ ಭಿಕ್ಷದಲ್ಲಿಪ್ದೆ 


ರ 


ಭವರೋಗವ ಕಳೆವ ಪರಿ 


ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ? 

ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ 
ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ 
ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೇ ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ 
ಹಾಲಲದ್ದು ನೀರಲದ್ದು 
ಸಂಗವೇ ಏಕಾತ್ಮ 
ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ. 
ಮನವೇ ಸರ್ಪ 


ಲಿಂಗವಿರದೆ ಸೀಮೆಯ ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ? 


ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು 
ಲಿಂಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ನಾಯಕ ನರಕ 
ಪೃಥ್ವಿ ಸಮ ಬಾರದು 


ಎನ್ನ ಕಣ್ಣು ಕಾಲಿಂಗೆ ನೀನೆಯಯ್ಯಾ 


ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು 


ವಿವರಗೇಡಿಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು 
ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ 
ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ 


ಸಮರತಿ ಸಮಕಳೆ ಸಮಸುಖ 


ಬಸವಣ್ಣ 17 

ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 19 

ಸತ್ಯಕ್ಕ 2೪ 

ಬಸವಣ 24 
ಣಿ ಮ 

ಲದೆಯ ಸೋಮಣ 29 

ಎ ಣ 

ಬಸವಣ 20 
ಣ 

ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ 33 

ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ 36 

ಬಸವಣ 39 
ಣ 

ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ 4) 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕಾಳವ್ವೆ 45 


ಬಸವಣ್ಣ 48 
ಬಸವಣ್ಣ ೨1 
ಬಸವಣ್ಣ ೨4 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು 57 
ಬಸವಣ್ಣ 60 
ಸಿದ್ಧ ರಾಮ 63 
ಬಸವಣ್ಣ 66 
ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯ 69 
ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಸ 
ಬಸವಣ್ಣ WS 
ಬಸವಣ್ಣ 78 


ವಚನ ವಿವೇಕ -1 / 15 


23 ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ 

24 ಗುಣಜ್ಜಾನ ಆಚಾರಧರ್ಮ 

25 ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿ 

26 ಬಿಜ್ಜಳನರಮನೆಯ ನ್ಯಾಯ ನೋಳ್ಪನೆಂತೊ 
27 ಈಸಕ್ಕಿಯಾಸೆ ನಿಮಗೇಕೆ? 

28 ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸ 

29 ನಿನ್ನ ಒಡವೆ ಎಂಬುದು ಜ್ಞಾನರತ್ನ 

30 ನಿಮ್ಮ ತೊತ್ತು ಸೇವೆಯೆ ಸಾಕು 

31 ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
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ಬಸವಣ್ಣ 81 
ಬಸವಣ್ಣ 84 
ಬಸವಣ 87 
[20] 
ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ 90 
ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ 93 
ಆಯಕಿ ಮಾರಯ 96 
ದಕ ಶಿ 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು 99 
ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯ 102 


ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣಸೀ 105 
ರಿ೨ 


ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷವನಿಕ್ಕಿದಾಗ ತುಂಬಿತ್ತು ಪಾತ್ರೆ 


ಭಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದ ಬಡವ ನಾನಯ್ಯಾ 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 
ದಾಸಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 
ಎಲ್ಲ ಪುರಾತರು ನೆರೆದು ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷವನಿಕ್ಕಿದಡೆ 
ಎನ್ನ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿತ್ತು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
~ ಬಸವಣ್ಣ 


ಅನುಭಾವ ಎಂಬುದು ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇಲ್ಲ. ಸರ್ವರ 
ಅನುಭವದ ಒಟ್ಟು ರೂಪವೇ ಅನುಭಾವ. ಅನುಭವ ಎಂಬುದು ಮಕರಂದದ ಹಾಗೆ. 
ಅನುಭಾವ ಎ೦ಬುದು ಜೇನುತುಪ್ಪದ ಹಾಗೆ. ಜೇನುಹುಳುಗಳು ಹೂವಿ೦ದ ಹೂವಿಗೆ ಹಾರಿ 
ಅವುಗಳ ಮಕರಂದವನ್ನು ಹೀರಿ, ತಮ್ಮ ದೇಹದೊಳಗಿನ ರಾಸಾಯನಿಕ ಅಂಶವನ್ನು ಆ 
ಸರ್ವ ಹೂಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಕರಂದದ ಜೊತೆ ಬೆರೆಸಿ ತಮ್ಮ ಜೇನುಗೂಡಲ್ಲಿ ಸಂಗಹಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತವೆ. 


ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಸರ್ವ ಶರಣರ ಅನುಭವದ ಸಾರವೇ ಅನುಭಾವ. ವಿವಿಧ 
' ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣರು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಪಡೆದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ತಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರದ 
ಭಾವ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಅನುಭವ ಮಂಟಪಕ್ಕೆ ಬಂದು, ಚಿ೦ತನಗೋಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ 
ಎಲ್ಲ ಶರಣರ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕಾರದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಅನುಭಾವವನ್ನು ಆನಂದಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಜೇನುಗೂಡಿನಲ್ಲಿ ರಾಣಿಜೇನು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿಭಾಯಿಸುವಂತೆ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವೇ 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿಭಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಸರ್ವಸಮತ್ವ ಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಬಯಸುತ್ತದೆ. 
ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ತತ್ತ್ವವೇ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವ್ಯ ಪ್ರಖರವಾದ ಮಾನವೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಭಕ್ತಿಮಾರ್ಗದಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಸಕಲಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವ ಲಿಂಗಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ತಲುಪಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಜೇನುಹುಳುಗಳ ಪ್ರಯತ್ನದಿ೦ದ ಮಾತ್ರ ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯ ಕುರಿತು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಎಲ್ಲ ಸ್ತರದ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕಾರಗಳಿಗೆ ಭಕ್ತಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕಾರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಮಹಾನುಭಾವಿ 
ಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ರಹಸ್ಯಗಳು ಗೋಚರಿಸತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲರ 
ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷೆಯಿಂದ ಅವರ ಅನುಭವದ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ ಮಾನವನನ್ನು 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರ ಪುಸ್ತಕ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರ ಅನುಭವಾಮೃತದಿಂದ 
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ಅವರು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಅಸತ್ಯದ ಅ೦ತರವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡರು. ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾ ಯದ 
ರೀತಿಗಳನ್ನು ಸ ಸುಲಿಗೆಯ ಮೋ ಲವನ್ನು ಅರಿತರು. ಹೀಗಾಗಿ "ಜಾತಿ, ನನ 
ಪಂಥ, ವರ್ಣ, ಲಿಂಗ ಮುಂತಾದ ಭೇದಗಳಿಂದ ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತುವ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಲು ಅವರಿಗೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯ 
ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅವರೆಂದೂ 


ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡದ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 


ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾವು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲವೋ 
ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಭಕ್ತಿಯ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಭಕ್ತಿ ಎಂಬ ಇಂಥ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಮಾನವೀಯ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದವನೇ ನಿಜವಾದ ಬಡವ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದರು. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾ೦ಗಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡರು. 
ಅವರಲ್ಲೇ ಒಬ್ಬರಾಗಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ನೋಡಿದರು. ಅಸಮಾನತೆಯ. ಸಮಾಜ ಅಸಹನೀಯ 
ವೆನಿಸಿತು. ಇಂಥ ಕುರೂಪ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸು೦ದರ ಸಮಾಜವನ್ನಾಗಿಸಲು ಪಣ ತೊಟ್ಟರು. 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳಿ೦ದ ಬ೦ದ ಸತ್ತುರುಷರಾದ ಡೋ ಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ ಮಾದಾರ ಜೆನ್ನಯ್ದ. ದಾಸಯ್ಯ 
ಮುಂತಾದವರ ಅನುಭವ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಶೀರಕ್ಷೆಯಾಯಿತು. ಅವರ ಅನುಭವದ ಪಾತ್ರೆಯನ್ನು 
ತುಂಬಿಸಿದವರೇ ಇಂಥ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು. ಈ ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನರ ಅನುಭವದಿಂದ ಒ 
ನಾಗರೀಕತೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ಅವರೆಲ್ಲರ ಅನುಭವದ ಸಾರವಾದ ಬು ಬತ 
ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಅರಳುವುದು. ಹೀಗೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ನಾಗರೀಕತೆಯಲ್ಲಿ ಅರಳಿದ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲ ಎಶ್ವಮಾನವನ ಉದಯವಾಗುವುದು. 


ಸುಂದರ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಟ ಮಾಡಬಯಸುವವರು ಮೊದಲು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ತಮ್ಮೊಳಗೇ ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ: 
ತಮ್ಮ ಜಾ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಂದ ಹೊರಬಂದು, ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಯವರ ಅನುಭವವನ್ನು ಗೌರವಿಸಿ ಆ 
ಜಾತಿಗಳೊಂದಿಗೆ" ಒಂದಾಗುವುದರ ಮೋ ಲಕ ಜಾತಿ ನಿರ್ಮೂಲನ ಮಾಡುವುದು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಕಾಯಕದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಸಾರುವುದು. ಇಂಥ ಎಚಾರವನ್ನೇ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು 
ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಕಷ್ಟ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. ಅವರಿಗೆ ಅಭಯಹಸ್ತ ನೀಡಿದರು. 
ಅವರ ಕಾಯಕವನ್ನು ಗೌರವಿಸಿದರು. ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕ ದೊಡ್ಡದಲ್ಲ ಅಥವಾ ಚಿಕ್ಕದಲ್ಲ. 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕಗಳೆಲ್ಲ ಪವಿತ್ರವಾದವುಗಳು ಎ೦ಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ತುಂಬಿದರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ ಕೃಷಿಕಾರ್ಯ ಮಾಡುವವರು. ತೊಗಲು ಹದ ಮಾಡುವವರು, 
ಪಾದರಕ್ಷೆಗಳನ್ನು ಯು ುವವರು, ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು 
ಒಂದಾಗಿ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳ ಚೌಕಟ್ಟುಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಶರಣಸಂಕು ಲದಲ್ಲಿ ಒಂದಾದರು. 
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ಭಕ್ತ ಶಾಂತನಾಗಿರಬೇಕು 


ಭಕ್ತ ಶಾಂತನಾಗಿರಬೇಕು; 

ತನ್ನ ಕುರಿತು ಬಂದ ಠಾವಿನಲ್ಲಿ ಸತ್ಯನಾಗಿರಬೇಕು; 
ಭೂತಹಿತವಹ ವಚನವ ನುಡಿಯಬೇಕು; 
ಗುರುಲಿಂಗಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ನಿಂದೆ ಇಲ್ಲದಿರಬೇಕು; 
ಸಕಲಪ್ರಾಣಿಗಳ ತನ್ನಂತೆ ಭಾವಿಸೂದು ಮಾಡಬೇಕು. 
ತನುಮನಧನವ ಗುರುಲಿಂಗಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಸವೆಸಲೇಬೇಕು; 
ಅಪಾತ್ರದಾನವ ಮಾಡಲಾಗದು; 

ಸಕಲೇಂದ್ರಿಯಗಳ ತನ್ನ ವಶವ ಮಾಡಬೇಕು; . 

ಇದೇ ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಬೇಹ ಶೌಚ ನೋಡಾ. 

ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಪ್ರಸಾದವ ಪಡೆವಡೆ ಎನಗಿದೇ ಸಾಧನ 
ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಕೆ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ಣಿ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸೋದರಳಿಯ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಿರಿಯ ವಯಸ್ಸಿನ ವಚನಕಾರರು. 
ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿಯೇ ಬೆಳೆದವರು. ಅಲ್ಲಮ ಮೊದಲಾದ ಹಿರಿಯ ವಚನಕಾರರಿಂದ 
"'ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ' ಎನಿಸಿಕೊಂಡವರು. ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಭಕ್ತನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ನಿಜ ಮಾನವ ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ಭಕ್ತನೆನಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವನು ಶಾ೦ತ ಗುಣವನ್ನು ಹೊ೦ದಿರಬೇಕು. ಯಾರು ಶಾ೦ತ ಗುಣವನ್ನು 
ಹೊಂ೦ದಿರುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಜಾತಿವಾದ, ಕೋಮುವಾದ, ಉಗ್ರವಾದ ಮುಂತಾದ 
ಅವಗುಣಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಕೋಮುವಾದಿಗಳು ಧರ್ಮ ಧರ್ಮಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಭೇದಭಾವವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮಗಳ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಜನರು ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂಥ ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಂದಾಗಿ ಕೋಟ್ಯ೦ತರ ರೂಪಾಯಿಗಳ ಹಾನಿಯಾಗುವುದು. ಸಹಸ್ರಾರು 
ಅಮಾಯಕ ಜನ ಸಾಯುವರು. ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು ಅಂದರೆ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳನ್ನು 
ಯಾಂತ್ರಿಕವಾಗಿ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವವರು. ಧರ್ಮದ ಮೂಲ ಆಧಾರಗಳಾದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಟಾತ್ಕಾರ, 
ಅಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ವಿಶ್ವಶಾ೦ತಿಯ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯದವರು. ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವಾಗದೆ 
ಅಹಿಂಸೆಯ ಅರಿವು ಮೂಡದು. ಅಹಿ೦ಸೆಯ ಅರಿವು ಮೂಡದೆ ವಿಶ್ವಶಾಂತಿ ಲಭಿಸದು. 
ಹೀಗೆ ಧರ್ಮದ ಈ ಮೂಲವನ್ನೇ ಅರಿಯದ ಮೂಲಭೂತವಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ಜನಾಂಗದ 
ಯುವಕರಿಗೆ ದಾರಿ ತಪ್ಪಿಸಿ ಭಯೋತ್ಪಾದಕ ಕೃತ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಸುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ 
ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿಸದೆ ಸಾಯುವುದನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಾವೆಲ್ಲ ಧರ್ಮವಂತರಾಗಿ ಅಂದರೆ 
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ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುತ್ತ ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಬದುಕಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ನಾವು ಶಾಂತ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಪ್ರಚೋದನೆಗೆ ಒಳಗಾಗದೆ ನಿಜದ 
ನಿಲವನ್ನು ಅರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಇಂಥ ಶಾಂತ ಸ್ವಭಾವದ ಭಕ್ತ ಸತ್ಯವ೦ತನಾಗಿರಬೇಕು. ಸತ್ಯವಂ೦ತರಾದವರಿಗೆ ಸ್ವವಿಮರ್ಶೆ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವಿರುತ್ತದೆ. ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ತಿದ್ದಿಕೊಳ್ಳುವವರು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ತಮ್ಮಿಂದ 
ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಹಾನಿಯಾಗಬಾರದು ಎ೦ಬ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸುವರು. ಇಂಥ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಭಕ್ತರು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವಂಥ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡಬೇಕು 
ಎ೦ದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಸನ್ಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸುವ ಗುರುವಿಗೆ, ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಲಿಂಗತತ್ತ ಜೆ 
ಮತ್ತು ಲೋಕವೇ ತಾವಾಗಿ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಜ೦ಗಮಾತ್ಮರಿಗೆ ನಿಂದಿಸಬಾರದು. 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ತನ್ನನ್ನೇ ಕಾಣಬೇಕು. ಯಾರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ತಮ್ಮನ್ನೇ ಕಾಣುವರೊ 
ಅವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಜಾತಿ, ಧರ್ಮ, ದೇಶ 
ಮತ್ತು ಭಾಷೆಗಳು ಅವರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. "ಆತನೊಳಗೆ ನಾನಿದ್ದೇನೆ” ಎಂಬ ಭಾವ 
ಮಾತ್ರ ಅವರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಗೌರವಿಸುವುದೆಂದರೆ ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವೇ 
ಗೌರವಿಸಿಕೊಂಡಂತೆ ಎಂಬ ಭಾವ ಭಕ್ತನಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಬರಬೇಕು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಸಕಲ ಪಶು 
ಪಕ್ಷಿಗಳು ಮತ್ತು ಕ್ರಿಮಿ ಕೀಟಗಳು ಕೂಡ ಜೀವಾತ್ಮರೆ೦ದೇ ಭಾವಿಸಿ ಅವುಗಳಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು 
ಬಯಸಬೇಕು. ಇಂಥ ಉದಾತ್ತ ಮಾನವರು ಯಾರಿಗೂ ತೊಂದರೆಯಾಗದಂತೆ ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂಥವರಿಂದ ಸಮಾಜ ತುಂಬಿದಾಗ ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಜನಾ೦ಗ ಜನಾ೦ಗಗಳ 
ಮಧ್ಯೆ ಗಲಭೆಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ದೇಶ ದೇಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಯುದ್ಧಗಳಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಗುರುವಿಗೆ ತನುವನ್ನು, ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಮನವನ್ನು ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಧನವನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಅಂದರೆ ಜ್ಞಾನ, ನೈತಿಕತೆ ಮತ್ತು ಸ್‌ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ 
ಭಕನಾದವನು ಸದಾ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಿರಬೇಕು. 


ಇಷ್ಟಲ್ಲ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ ಭಕ್ತನು ಮೊದಲು ಪಂಚೇಂದ್ರಿಯಗಳನ್ನು 
ಹಿಡಿತದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. ತನ್ನ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳ ಮೇಲೆ 
ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ಭಕ್ತ ಮಾತ್ರ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸಿದಂಥ ಸಾಧನೆಗಳನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯ. ಈ ಎಲ್ಲ ಸಾಧನೆಗಳ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಲೇ ಚೆನ್ನ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯನ್ನೂ 
ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅದೇನೆಂದರೆ ಅಯೋಗ್ಯರಿಗೆ ಅ ಮಾಡಬಾರದು ಎಂಬ "ಕಟ್ಟುಪಾಡು. 
ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅಯೋಗ್ಯರು ಆ ದಾನದ ದುರುಪಯೋಗ ಮಾಡುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳೇ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಅಂಥವರು ಆ ದಾನವನ್ನು ನೀಚ ಕೃತ್ಯಗಳಿಗೆ ಬಳಸುವುದರ ನುತ 
ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಕಂಟಕಪ್ರಾಯ ಆಗಬಹುದು. ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಹಣ ಸಂಗಹಿಸಿ 
ಕೋಮುಗಲಭೆಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಭಯೋತ್ಪಾದನೆಗೆ ಬಳಸಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಇಂದಿನ ದಿನಗಳಲ್ಲಿ 
ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಎಚ್ಚರಕೆ ಇಡೀ ಎಶ್ವಕ್ಕೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ನಾಎಲ್ಲಿ ಗಮನಿಸಬೇಕು. 


20 / ವಚನ ವಿವೇಕ - 1 


ಹೀಗೆ ನಾವು ಪವಿತ್ರಾತ್ಮರಾಗಲು ಮೊದಲಿಗೆ ಮಾಡಬೇಕಾದ ಸ್ವಚ್ಛತೆಯ ಕ್ರಮಗಳಿವು 
ಎ೦ದು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ರೀತಿ ಪವಿತ್ರವಾದ ನ೦ತರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು 
ಪೂಜಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಸರಳ ಸಹಜ ಬದುಕಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪ್ರಸಾದವೆಂದು 
ಪಡೆಯುವಲ್ಲಿ ತಮಗಿರುವ ಮಾರ್ಗ ಇದೇ ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಾವು ಕಾಯಕದ 
ಮೂಲಕ ಪಡೆಯುವ ವಸ್ತು ಮುಂತಾದ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ಗಳಿಕೆ ಅಲ್ಲ. ದೇವರು ಕರುಣಿಸಿದ 
ಪ್ರಸಾದ. ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ತಾರೆ, ಸಮುದ್ರ, ನದಿ, ಸಸ್ಯಲೋಕ ಮತ್ತು ಪಶುಪಕ್ಷಿಲೋಕ 
ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ದೇವರ ಪ್ರಸಾದ. ನಮ್ಮ ಕಾಯ ಕ್‌ ದೇವರ ಪಸಾದವೇ “ಆಗಿದೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ನಮ್ಮ ಕಾಯವನ್ನು ಪ್ರಸಾದ 'ಕಾಯವನ್ನಾಗಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಶರಣರೆಲ್ಲರ 
ಬಯಕೆಯಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗವ 3 ಪ್ರಸಾದ ಮ Nk ಮೂಲಕ ಕಾಯವನ್ನು 
ಪ್ರಸಾದ ಕಾಯವನ್ನಾಗಿಸಬೇಕಾದರೆ ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದ ಎಂಟು ಅಂಶಗಳನ್ನು 
ಮಾನವರು ತಮ್ಮ "ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
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ನೀವಿಕ್ಕಿದ ಭಿಕ್ಷದಲ್ಲಿಪ್ಟ 
ಲಂಚವಂಚನಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನದ. ಭಾಷೆ. | 
ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹೊನ್ನು ವಸ್ತ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೆ 
ನಾನು ಕೈ ಮುಟ್ಟಿ ಎತ್ತಿಡೆನಾದರೆ 
ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ. 
ಅದೇನು ಕಾರಣವೆಂದರೆ, ನೀವಿಕ್ಕಿದ ಭಿಕ್ಷದಲ್ಲಿಪ್ಪೆನಾಗಿ. 
ಇಂತಲ್ಲದೆ ನಾನು ಅಳಿಮನವ ಮಾಡಿ 
ಪರದ್ರವ್ಯಕ್ಕೆ ಆಸೆ ಮಾಡಿದೆನಾದರೆ, 
ನೀನಾಗಲೆ ಎನ್ನ ನರಕದಲ್ಲಿ ಅದ್ದಿ 
ನೀನೆದ್ದು ಹೋಗಾ ಶಂಭುಜಕ್ಕೇಶ್ವರಾ. 


- ಸತ್ಯಕ್ಕ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ ಜಾತಿ ಸಂಕರದಿ೦ದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದುದು. “ಜಾತಿ ಸಂಕರವಾದ 
ಬಳಿಕ ಕುಲವನರಸುವರೆ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕುಲಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, ಜಾತಿಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, ಬಡವ 
ಶ್ರೀಮಂತರಿರಲಿಲ್ಲ, ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡೆಂಬ ಭೇದಭಾವ ಇರಲಿಲ್ಲ. 


ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಶ್ರೀಮ೦ತರಾಗಿರದೆ ಇಡೀ ಸಮಾಜ ಶ್ರೀಮಂತವಾಗಿತ್ತು. ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು 
ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುತ್ತ ಹೋದಂತೆಲ್ಲ ಸಮಾಜ ಬಡವಾಗುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಅರುಹಿದ್ದರು. ಹೀಗಾಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಶರಣ ಶರಣೆಯರಲ್ಲ ಸರ್ವಸಮತ್ಸದ ಬದುಕನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ತಮ್ಮ ಸಂಕುಲವನ್ನು 
ಅಂದರೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವರಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡರು. 
ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನೊಳಗೊ೦ಡ ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನು ತುಂಬಿಕೊ೦ಡರು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ತಾವಾದರು. ಆಗ ಅವರಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸ೦ಪತ್ತಿನ ಶೇಖರಣೆ ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸಿತು. 
ಶಿವನಿಧಿ ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಗೇ ತಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 


“ನಿಮ್ಮ ಸೊಮ್ಮಿಂಗೆ ಸಲಿಸುವೆನು' ಎ೦ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಇಂಥ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಯಾರಿಗಾದರೂ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳು 
ಎದುರಾದಾಗ ಅವರು ಈ ನಿಧಿಯಿಂದ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಭದ್ರತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ ಶರಣರು, ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಮತ್ತು 
ದುಡಿಯದೇ ಬರುವ ವಸ್ತುಗಳು ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸುವಷ್ಟು ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ 
ಬೆಳೆದಿದ್ದರು. ಕಸಗುಡಿಸುವ ಕಾಯಕದ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಅಂಥವರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬಳು. ದಲಿತ ವರ್ಗದಿಂದ 
ಬ೦ದ ಸತ್ಯಕ್ಕ ವರ್ಗಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದೆ ಭಾವೈಕ್ಕದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
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ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವನ್ನೇ ಪಡೆದಳು. ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬದುಕಿನ ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು 
ಅರಿತಳು. ವಸ್ತುಮೋಹಕ್ಕೆ ಳಃ ಘನವೃಕ್ತಿತ್ತದಿಂದ ಜತರ ತಪ್ಪನ್ನೂ ಎತ್ತಿತೋರಿಸುವಷ್ಟು 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನವನ್ನು ಭಯ: 


ಶರಣೆ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದಾಳೆ. ಬಹುಪತ್ನಿತ್ವದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಶಿವನನ್ನು 
ಕೂಡ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ೦ಥ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದ ಕೀರ್ತಿ ಆಕೆಗೆ ಸಲುತ್ತದೆ. ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸ್ವತಂತ್ರರು ಎಂಬುದನ್ನು ಸತ್ಯಕ್ಕ ಎತ್ತಿತೋರಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಅರಿತವರ ಸ್ವಾವಲಂಬಿ ಬದುಕು ಆನಂದಮಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅವರು ನಾಳೆಗಾಗಿ 
ಚಿ೦ತಿಸುವವರಲ್ಲ. ಪರಿಶುದ್ಧ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವವರು. ಅಸತ್ಯದಿಂದ 
ದೂರವಿರುವವರು. ಸರಳ ಸಹಜ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನೆಮ್ಮದಿ ಕಾಣುವವರು. 


ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ಬದುಕು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೆ. ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, ಧರ್ಮದ 
ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, ಸ೦ತರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, ಸಮಾಜದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಅಧಿಕಾರದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ 
ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರ ತನ್ನ ಕರಾಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಜನರು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ವಾ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಇದೆಲ್ಲ ಬದುಕಿನ ಭಾಗವೆಂದು ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ಅನೇಕರು. ಅದೇ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಧನ 
“ನಾನು ಅನ್ಯಾಯದ ಧನದಿಂದ ದೂರವಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದು ಎದೆತಟ್ಟಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ. 
ಕಸಗುಡಿಸುವ ಕಾಯಕದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬೆಲೆಯುಳ್ಳ ವಸ್ತುಗಳಾದ ಬಂಗಾರದ ಆಭರಣ, 
ರೇಷ್ಮೆವಸ್ತ್ರ ಮುಂತಾದವು ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೂ ಕಾಲಕಸದಂತೆ ನೋಡುತ್ತ, ಅವುಗಳನ್ನು 
ಮುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಪ್ರತಿಜ್ಞಾ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ 
ತನಗೊಂದು ಪರಂಪರೆ ಇದೆ. ಅದುವೇ ಪ್ರಮಥರ ಪರಂಪರೆ. ಅಂಥ ಶರಣರ ಆಣೆ 
ಮಾಡುತ್ತ ದೃಢನಿಶ್ಚಯದಿ೦ದ ನುಡಿಯುತ್ತಾಳೆ. ತನ್ನ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕವೇ ಬದುಕುವುದಾಗಿ 
ವಚನ ನೀಡುತ್ತಾಳೆ. 


ತನಗೆ ಈ ಶಕ್ತಿ ಹೇಗೆ ಬಂದಿತೆಂಬುದನ್ನು ಕೂಡ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆ ಇದ್ದವರಿಗೆ ನಾಳಿನ ಭಯ ಇರುವುದಿಲ್ಲ 
ಎ೦ದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಹೀಗೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲದವರು ದುರ್ಬಲ ಮನದವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಭವಿಷ್ಯದ 
ಬಗ್ಗೆ ಹೆದರುತ್ತಾರೆ. ಹೇಗಾದರೂ ಮಾಡಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಡಬೇಕು ಎ೦ಬ ಭಾವ ತಾಳುತ್ತಾರೆ. 
'ನಾನು ಈ ರೀತಿ ಆಸೆಬುರುಕಿಯಾದರೆ ನನ್ನನ್ನು ನರಕಕ್ಕೆ ಅಟ್ಟಿ ನನ್ನಿಂದ ದೂರ ಹೋಗು' 
ಎಂದು ದೇವರಿಗೆ ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
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ಭವರೋಗವ ಕಳೆವ ಪರಿ 


ರೂಪದೇಶ ಮಂ ತ್ರವೈದ್ಯ; ಜಂಗಮೋಪದೇಶ ಶಸ್ತ್ರವೈದ್ಯ ನೋಡಾ. 

ಭವರೋಗವ ಕಳೆವ ಪರಿಯ ನೋಡಾ. 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಅನುಭಾವ 

ಮಡಿವಾಳನ ಕಾಯಕದಂತೆ. 

~— ಬಸವಣ್ಣ 

ಭವರೋಗವೆಂದರೆ ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನವಾಗುವುದು. ವಸ್ತುಮೋಹಿಯಾಗಿಯೇ 
ಬದುಕುವುದು; “ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ 'ಹಾನಿಯಾದರೂ ಪರವಾಗಿಲ್ಲ ನನಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಲಾಭವಾಗಬೇಕು' ಎ೦ಬ ಮನೋಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದುವುದು; ಅಂಥ ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ಏನನ್ನಾ! ದರೂ 
ಮಾಡಲು ಸಿದ್ದವಾಗಿರುವುದು; ಸ್ವಾರ್ಥವೇ ಜೀವನವಿಧಾನವಾಗುವುಡು ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣು- 
ಹೊನ್ನು-ಮಣ್ಣು ಎಂಬ ತೀವ್ರತೆಯಲ್ಲೇ ಬದುಕುವುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಭವರೋಗವನ್ನು ಕಳೆಯುವ ವಿಧಾನವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ 
ಭವರೋಗದ ಕಾರಣವನ್ನು ಕಡಮ ಗುರು. ಆತನ ಉಪದ ಮಂತ್ರವೆ ೈದ್ಯನ 
ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಕನ ಭವರೋಗದ ಮೂಲಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ರೋಗದ ಭಗ 
ತಿಳಿಯದೆ ಶಸ್ತ್ರಚಿಕಿತ್ಸೆ 'ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಹಾಗೆಯ ಭವರೋಗ ನಿವಾರಣೆಗೆ 
ಕಾರ್ಯೋನ್ನುವೆರಾಗುವ ಪಾಸಿನ ಜಂಗಮರು ಗುರೂಪದೇಶವನ್ನು ಮನನ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. "ಜ೦ಗಮ' ಎಂಬುದು ಜಾತಿ ಅಲ್ಲ. ಜಂಗಮರು ಅಂದರೆ 
ಶರಣರ ತತ ತ್ರ್ನಗಳನ್ನು "ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಬೇರೂರುವಂತೆ ಪಚಾರ' ಮಾಡುವವರು. ಇವರು 


ಗುರೂಪದೇಶದ ಮೂಲಕ ಸಮತಾ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಇಡೀ ಬಿದುಕನ್ನು ಸವೆಸುವವರು. 


ಸಮಾಜದ ಹೊಲಸನ್ನು ತೊಳೆಯುವಲ್ಲಿ ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರ 
ವಹಿಸುತ್ತವೆ. ಅಂತೆಯೆ "ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಅನುಭಾವ ಮಡಿವಾಳನ ಕಾಯಕದಂತೆ' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜದ ಹೊಲಸೆಂಬುದು ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು 
ಸಾರುವ ಜನರ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಭೇದಭಾವಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಮನಸಿನಲ್ಲಿರುವ 
ಕೊಳಕೇ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಜನರ ಮನಸ್ಸು ಸ್ವಚ್ಛವಾಗುವವರೆಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮಭಾವದ 
ಸ್ವಚ್ಛತೆ ಎ೦ಬುದು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವುದು ಎಂದರೆ 
ಸಮಾಜದೊಳಗಿನ ಜನರನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಸುಧಾರಿಸುವುದು 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 


ಗುರುವಾದವನು ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಸ್ವಚ್ಛತೆಯ ಮಂತಗಳನ್ನು ನುಡಿಯುತ್ತಾನೆ. 
ಜಂಗಮ ಅವುಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತೆಗೊಳಿಸುತಾನೆ. ಸೀಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು. ತಮ್ಮನ್ನು ಮತ್ತು 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಸ್ವಚ್ಛಗೊಳಿಸುತ್ತ ಆತ್ಮಗೌರವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುವಂಥ ವಾತಾವರಣವನ್ನು 
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ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ ಶರಣರ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು ಜೀವಿಸಲು ಎಷ್ಟು ಬೇಕೋ ಅಷ್ಟೇ 
ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪ್ರಸಾದದ ಹಾಗೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಬಳಸಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹಚ್ಚಿನ ಐಹಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳು ಪ್ರಸ ಪ್ರಾದವಾಗಿ ಉಳಿಯದೆ ವಿಷಪಸುಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವವು. ಅವುಗಳ ಬಳಕೆಯಿಂದ 
ಭವರೋಗ ಬರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ವಿಷವಸ್ತುವಾಗಿಸದೆ 
ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸುವುದೇ ಭವರೋಗದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವ 
ಕಮವಾಗಿದೆ. 


ವಸ್ತು ಮೋಹದಿಂದ ಬರುವ ಭವರೋಗವನ್ನು ಹಚ್ಚಿಕೊಂಡಾತನಿಗೆ ಭವಿ ಎಂದು 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಭವರೋಗದಿ೦ದ ಮುಕ್ತನಾದವನೇ ಭಕ್ತ. ಭಕ್ತನು ವಸ್ತುಮೋಹಿ ಆಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಆತ ಪರವಸ್ತುಮೋಹಿ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಪರವಸ್ತು ಎಂದರೆ ಮೂಲಚೈತನ್ಯಸ್ವರೂಪವಾದ 
ದೇವರು. ಆ ದೇವರ ಸಂಕೇತವೇ ಲಿಂಗ. ಹೀಗೆ ಲಿಂಗಮೋಹಿಯಾದ ಭಕ್ತನು ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ದಾಸೋಹಿ ಆಗುತ್ತಾನೆ. 


ದಾಸೋಹಿ ಅಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಸೇರಿದವು ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವನು. "ಕಾಯಕದಿಂದ ಪಡೆದದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವವನು. ಅದನ್ನು ದೇವರ ಸೊತ್ತೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಓತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸುವವನು. 
ಔಮಾಜವೆಂಬುದು ದೇವರ ಕಾಣುವ ರೂಪ' ಎಂದು ತಿಳಿದವನು. ಕಾಯಕದಿಂದ 
ಬ೦ದ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಕೂಡಿಸಿ ಇಡದೆ, ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ದೇವರಿಗೆ ಆಜಾ ವನಜ ಹೀಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರು ಆನಂದಮಯವಾಗಿರಲಿ ಎಂಬ 
ಆಶಯದೊಂದಿಗೆ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿ ಬದುಕುವವನು. 


ಗುರೂಪದೇಶವೆಂಬುದು ಮಂತ್ರವೈದ್ಯ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಜಂಗಮೋಪದೇಶವೆಂಬುದು 
ಶಸ್ತ್ರವೈದ್ಯ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮಂತವೃದ್ಯ ಎ೦ದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಂಟಿದ ರೋಗದ 
ಕಾರಣವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದು ಅದನ್ನು ನಡಾರಿಸುವ ಬಗೆಯನ್ನು ಕಿಳಿಸುವಂಥ ಗುರುವಿನ 
ಉಪದೇಶ. "ಶಸ್ತ್ರವೈದ್ಯ ಎಂದರೆ ಆ ಪ್ರಕರ: ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ತನ ಶಸ್ತ್ರಕ್ರಿಯೆ ಮಾಡಿ 
ಭವರೋಗವನ್ನೆ pei ಜಂಗಮೋಪದೇಶ. 


ಗುರು, ಹೃದ್ರೋಗ ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವ ಕಾರ್ಡಿಯಾಲಾಜಿಸ್ಟ್‌ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಜಂಗಮ, 
ಹಾರ್ಟ್‌ ಆಪರೇಷನ್‌ ಮಾಡುವ ಸರ್ಜನ್‌ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 'ಷಟ್‌ಸ್ಥಲದ 
ವಚನಗಳು', ಪ್ರಭುದೇವರ "ಮಂತ್ರಗೋಪ್ಯ' ಮತ್ತು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ "ಕರಣಹಸಗೆ' 
ಎಂಬ ಮೂರು ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಕೂಡಿ ಗುರೂಪದೇಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳು 
ಭೂಮಿಪ್ರಧಾನ, ಪ್ರಭುದೇವರ ಮಂ ತ್ರಗೋಪ್ಯ ವ್ಯೋಮಪ ಪ್ರಧಾನ ಮತ್ತು ಚನ್ನ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಕರಣಹಸಗೆ ದೇಹ, ಮನಸ್ಸು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಪ್ರಧಾನ. ಹೀಗೆ ಈ pe. ಗಂಥಗಳ 
ಸಂಕಲನವೇ "ಲಿಂಗಾಯತ. ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ' ಭೂಮಿ, ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಮಾನವನ ಕುರಿತು 
ತಿಳಿಸುವಂಥ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವಿದು. ಜಂಗಮದೀಕ್ಷೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಈ ವಚನಕಟ್ಟುಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವನ್ನು ದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆಯುವವರ ಜೋಳಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಕಲಾಗುವುದು. 
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ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಜಾತಿಜಂಗಮ ಅಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಗುರೂಪದೇಶದ ದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದನಂತರ 
ಎಲ್ಲಿಯೂ ನೆಲೆನಿಲ್ಲದ ಪರಿವ್ರಾಜಕನ೦ತೆ ಹಳ್ಳಿ ಮತ್ತು ಪಟ್ಟಣಗಳಲ್ಲಿ ತಿರುಗುತ್ತ, ಈ 
ಗುರೂಪದೇಶವೆಂಬ ಜ್ಞಾನವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾರೂಪ ತಾಳುವಂತೆ ಮಾಡುವವನು. 


ಕ್ರಿಯೆ ಇಲ್ಲದ ಜ್ಞಾನ ನಿಷ್ಟಯೋಜಕ. ಜ್ಞಾನವಿಲ್ಲದ ಕ್ರಿ ಕ್ರಿಯೆ ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿ. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆದು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕ್ರಿಯಾರೂಪಕ್ಕೆ ತರುವ ಮಾರ್ಗವನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ ಮತ್ತು ಭದ ಯ್‌ ಆಸರು 
ರೋಗಗಳಿಂದ. ಸಮಾಜವನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾದ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ 
: ಶರಣರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. 


ಅನುಭಾವವೆಂಬುದು ಮೂಲಚೈತನ್ಯದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಉಂಟಾಗುವಂಥದ್ದು. 
ಅನುಭವವೆಂಬುದು ವಸ್ತುವಿನ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿ೦ದ ಬರುವಂಥದ್ದು. ಹೀಗೆ ಅರಿವು ಚೈತನ್ಯಜನ್ಯ 
ವಾದರೆ, ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂಬುದು ವಸ್ತುಜನ್ಯ. ಚೈತನ್ಯಮಯವಾದ ಅನುಭಾವದ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಸರ್ವಸಮತ್ಪಭಾವವಿರುತ್ತದೆ. ವಸ್ತುಮಯವಾದ ಅನುಭವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಸ್ತುಮೋಹವಿರುತ್ತದೆ. 
ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ವಸ್ತುಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಚೈತನ್ಯ 
ಜಗತ್ತಿನ ಸರ್ವಸಮತ್ತಭಾದ ವಹ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ ಹಕ 
ನಂಬಿಕೆಯಾಗಿದೆ. 
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ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ? 


ಆವ ಕಾಯಕವಾದಡೂ ಸ್ವಕಾಯಕವ ಮಾಡಿ 
ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದ ಮುಂದಿಟ್ಟು 
ಒಕ್ಕುದ ಹಾರೈಸಿ, ಮಿಕ್ಕುದ ಕೈಕೊಂಡು 
ವ್ಯಾಧಿ ಬಂದಡೆ ನರಳು, ಬೇನೆ ಬಂದಡೆ ಒರಲು, 
ಜೀವ ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ, ಇದಕ್ಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ, 
ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ. 
- ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಕಾಲೀನ ಶರಣ ಸೋಮಣ್ಣ ಈಗಿನ ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಭಾಲ್ಕಿ 
ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಲದ್ದ (ಲಾಧಾ) ಗ್ರಾಮದವನು. ಲದ್ದೆ ಎಂದರೆ ಹೂರೆ ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. 
ಲದ್ದೆ ಗಾಮದಿಂದ ಹುಲ್ಲಿನ ಹೊರೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತು ಸಮೀಪದ ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ 
ಹುಲಸೂರಿನಲ್ಲಿ ಮಾರುವ ಕಾಯಕವನ್ನು ಕೈಕ್ಲೊಂಡಿದ್ದ ಶರಣ ಲದ್ದೆಯ, ಸೋಮಣ್ಣನ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಸೋಮಣ್ಣನ Neat ಒ೦ದು ವಚನ ಸಿಕ್ಕದ. ಇದು ಆತನ 
ಉತ್ಸಾಹದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿದೆ. 


ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕವಾದರೂ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿ ಮಾಡು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ (ಶರಣಸಂಕುಲಶ)ಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸು. 
ಅರ್ಪಿಸಿದ ನಂತರ ಉಳಿದದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸು. ರೋಗ ಬಂದರೆ ನರಳು, 
ನೋವಾದರೆ ಅರಚು, ಸಾವು ಬಂದರೆ ಸಾಯಿ. ಇದಕ್ಕೆ ಆ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ? ಎಂದು 
ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಆತ್ಮಗೌರವ, ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆ, ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ನಿಷ್ಠೆ, ದೇವರ ಹಂಗಿನಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಇರಬಾರದೆಂಬ ಛಲ ಮತ್ತು ಜನನದಂತೆ ಮರಣ ಕೂಡ ಜೈಎಕ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ 
ಆ ಬಗ್ಗೆ ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬ ಮಹತ್ವದ ನಿಲವುಗಳನ್ನು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಪ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ತಾಳಿದ್ದಾನೆ. 


ಜನ ಮನಸಿಲ್ಲದ ಮನಸಿನಿಂದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರೆ ಕಾಯಕದ ಆನಂದವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲಾರರು. ಮಾನವರ ದೊಡ್ಡ ದುರಂತವೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು ತಾವು ಆನಂದಿಸದೆ 
ಇರುವುದು. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು ನಾವು ಸ್ವ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಏಕಾಗ್ರತೆಯಿಂದ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ ಅವನತಿಯತ್ತ ಸಾಗುವುದು. ಜನಜೀವನ ದುಸ್ತರವಾಗುವುದು. 
ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತವರು ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿಂದ 
ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗುವರು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂದು ಭೇದ ಮಾಡುವವರು 


ವಚನ ವಿವೇಕ - 1 / 27 


ತಮ್ಮ ಕಾಯಕ ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಅನಾಥಪಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. 


ಇಂಥ ಅನಾಥಪ್ರಜ್ಞಾಪೀಡಿತರು ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರು ತಮ್ಮ ಕೆಲಸ 
ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಿಂದ ದೇಶದ ಪ್ರಗತಿ ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುವುದು. 
ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಸರಿಯಾಗಿ ಕಸಗುಡಿಸದಿದ್ದರೆ ರೋಗರುಜಿನುಗಳು ಹರಡುವವು. ವಿಮಾನ 
ಚಾಲಕ ಏಕಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಅಪಘಾತ ಸಂಭವಿಸುವುದು. ಹೆದ್ದಾರಿ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ಉದಾಸೀನ ಮಾಡಿದರೆ ರಸ್ತೆ ಅಪಘಾತಗಳು ಸಂಭವಿಸುವವು. ಕಟ್ಟಡ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಅನಾಹುತಗಳು ಸಂಭವಿಸುವವು. ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನಮಾನದ 
ಬಗ್ಗೆ ಬೇಸರಪಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ ಅವರ ಹುದ್ದೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕೆಲಸಕಾರ್ಯಗಳು ನೆನೆಗುದಿಗೆ 
ಬೀಳುವವು. ಮಂತ್ರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಖಾತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸದೆ 
ಇದ್ದಾಗ, ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಕಾರ್ಯಗಳು ಸ್ಥಗಿತಗೊಳ್ಳುವವು. 


ಅನೇಕ ಮಂತಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಖಾತೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೊರಗುತ್ತಾರೆ. ಅನೇಕ 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಹುದ್ದೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಅಸತ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ.. ಆದರೆ ಲದ್ದೆಯ 
ಸೋಮಣ್ಣ ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವುದರಲ್ಲೇ ತೃಷ್ಟಿಪಟ್ಟು' ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೆ ಗುರು ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನಿಲುತ್ತಾನೆ. 
ದುಡಿಯುವುದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಪತೀಕ. ಬೇಡುವುದು ಅಪಮಾನದ ಪತೀಕ ಎಂದು ಆತ 
ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈ ಪುಟ್ಟ ವಚನದಲ್ಲಿ ಆರು ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. 
1) ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಕಾಯಕವನ್ನು ಮನಸಾರೆ ಮಾಡಬೇಕು. 2) ಕೇವಲ ಸ್ವಂತದ ಸಮಸ್ಯೆ ಗಳ 
ಪರಿಹಾರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಕಾಯಕ 2 ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಭಾಳ 
3) ಗುರು "ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ನೀತಿಧರ್ಮ, "ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜ. ಹೀಗೆ 
ಜ್ಞಾನಕಾರ್ಯ, ನೀತಿಧರ್ಮಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ, ದುಡಿದು ಕೂಡಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಲು ಉಳಿದದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಹಿತಮಿತವಾಗಿ 

ಳಸಬೇಕು. 4) ಈ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಜನಿಸಿದ ಬಳಿಕ ರೋಗರುಜಿನುಗಳು, ಬೇನೆಬೇಸರಿಕೆಗಳು 
ಹ ಬರುತ್ತವೆ. ಕೊನೆಗೆ ಸಾವು ಕೂಡ ನಿಶ್ಚಿತವಾದುದಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ 
ನೋವು ನರಳಾಟಗಳು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮಾಧಾನ ಚಿತ್ತದಿಂದ 
ಎದುರಿಸಬೇಕು. 5) ದುಡಿದು ಬದುಕುವ ಛಲ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ವಿವಿಧ 
ಮಜಲುಗಳ ಅರಿವುಳ್ಳವರಿಗೆ ದೇವರ ಹಂಗೂ ಇರಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ದೇವರು ನಮ್ಮ 
ತಾಪತ್ರಯ ಕಳೆಯುವ ಮಂತ್ರದ೦ಂಡವಲ್ಲ. ಆತ ಏನಿದ್ದರೂ ಬದುಕನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಬೇಕಾದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿ. 6) ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು ಬದುಕಿದಷ್ಟು ದಿನ ಸಂತೋಷ 
ಮತ್ತು ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಬದುಕುವುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ ಇಂಥ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ಬಡವರಿಗೆ 
ಆತ್ಮಗೌರವದಿಂದ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂಥ ಜೀವನದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದು. ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿಂದ 
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ತುಂಬಿದಂಥ ಬಡ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದ "'ಶ್ರೀಮ೦ತ ಸಮಾಜ' ರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದು. 
“ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳು ಸುಳ್ಳು; ಬಡವರೆಲ್ಲ ಒಂದು' ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆ. ಸಮೂಹ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಸರಣಸಂಕುಣಿ ಗ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದು. ಆ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ ಸ ಸ್ಥಾನವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದು. ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಒಳಿತಾಗುವ ವಿಚಾರಗಳು ಜನಮಾನಸವನ್ನು ಹೊಕ್ಕಾಗ, ಸಮೂಹ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗುತ್ತ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಮಹಾದರ್ಶನಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತೋರಿಸಿದ್ದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಸಾಧನೆಗಳ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ಉಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಉತ್ಸಾಹದ ಚಿಲುಮೆಯಾಗಿ ನಾವೂ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 


ಹುಲಸೂರಿನಲ್ಲಿ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನ ಗುಡಿ ಇದೆ. ಇವನ ಆರಾಧ್ಯದೈವ ಸೋಮೇಶ್ವರನ 
ಗುಡಿ ಲದ್ದೆ ಗಾಮದಲ್ಲಿದೆ. “ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ' ಎಂಬ ಪ್ರದ ವಚನಾಂಕಿತದಲ್ಲಿ 
ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ" ಉತ್ಸಾಹ ಮತ್ತು ದೇವರ ಜೊತೆಗಿನ ಸಲುಗೆಯ ಭಾವ ಎದ್ದು 
ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
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ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ 


ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 
ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 
ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. 
"ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದೇನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು. 
-ಬಸವಣ್ಣ 


"ಲಿಂಗವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೊಲೆಯುಂಟೆ?' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ಅಸ್ಸ ಶ್ಯರಿಗಾಗಿ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸತ್ಕಾಗಹದ ಭಾವವಿದೆ. ಕೆಳಜಾತೀಕರಣದ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಇದೆ, ಜೊತೆಗೆ ಮೇಲ್ಲಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರಲ್ಲಿನ ಸ್ವಾರ್ಥ ಜನರ ಕೃತ್ರಿಮ 
ಭಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಾತ್ತಿಕ ವ್ಯಂಗ್ಯವೂ : ಇದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶಿವಾಲಯದ ಹೊರಗೆ ನಿಂತು, 
ಶಿವಾಲಯದ ಒಳಗೆ ಇರುವವರ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಮಧ್ಯದ ವ್ಯತ್ಕಾಸವನ್ನು ಶಿವನಿಗೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


"ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು' ಎಂದರೆ ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ನಿರಾಕರಿಸುವ 
ಶಿವಾಲಯದಿಂದ ಹೊರಗೆ ಇದ್ದೇನೆ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಅರ್ಥ. ನಾನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ದಲಿತನಾದ ಕಾರಣ ಉಳ್ಳವರ ಶಿವಾಲಯದಿಂದ 
ಹೊರಗಿದ್ದೇನೆ . ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ. ಹೀಗೆ ಇಡೀ ವಚನ ಶ್ಲೇಷಾರ್ಥಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದೆ. ದೇವಾ ನಿನ್ನ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ನಿನ್ನ ಜೊತೆ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವ “ಮಹಿಮ'ರನ್ನು 
ನಾನು ಗಮನಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಇವರೆಲ್ಲ ಸಲಿಗೆಯಿಂದ ಅಂದರೆ ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಅಸ್ಸ 
ನಿನ್ನ ಅಗಮ್ಯ, ತಿಗೋಚರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಮವಾದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ ವನ್ನು ಅರಿಯದೆ 
ಇರುವಂಥವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ನಾನು ದೂರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದು ಇವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಸಂಬೋಳಿ' ಎ೦ಬ ಪದ ಪ್ರಯೋಗ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸಂಬೋಳಿ ಎಂದರೆ ಎಚ್ಚರ. ಅದರ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ ಅಸ್ಪ ಶೃತೆಯ 

ಉಲಿ 

ಆಚರಣೆಯನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಹಿ೦ದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದಲಿತರು "ತಮ್ಮ ಕೇರಿಯಿಂದ ಊರಲ್ಲಿ 
ಬರುವಾಗ ಹ ಹೆಜ್ಜೆಗುರುತು ಅಳಿಸಿಹಾಕುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆನ್ನಿಗೆ ಪೊರಕೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಉಗುಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೊರಳಿಗೆ ಗಡಿಗೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಜಾತ ಊರೊಳಗೆ ಬರುವುದನ್ನು 
ಸಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿ 'ಸಂಬೋಳಿ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಟಮಟ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ 
ಅವರಿಗೆ ಊರೊಳಗೆ ಬರಲು ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಏಕೆಂದರೆ ಆಗ ಅವರ ನರಳು ಉದ್ದಕ್ಕೆ 
ಹರಡದೆ ಅವರ ಬಳಿಯೇ ಇರುವ ಸಮಯವದು. ಹೀಗೆ ಅವರ ನೆರಳು ಕೂಡ ಬೀಳದ 
ಹಾಗೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಲಿತರ 
ನೋವಿನ ಪಾಲುದಾರರಾದರು. 
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"ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಈ ವಚನವನ್ನು ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿನ ಅನಾಮಿಕ ಪದ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಎಂಬ ಒಂದು 
ಅರ್ಥ ನೀಡಿದರೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ, ಸರ್ವಶಕ್ತನಾದ ದೇವನೊಬ್ಬನೇ ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, 
ಅಪ್ರತಿಮ “ನಾಮಾಂಕಿತನು' ಎಂಬುದು. ನಾವು ಅನಾಮಿಕರಾದಾಗ, ಅಂದರೆ ಜಾತಿ 
ಮುಂತಾದ ಅಹಂಕಾರಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾದಾಗ ದೇವರ ಅರಿವಾಗುವುದು ಹೊರತಾಗಿ ಕೇವಲ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದರಿ೦ದ ಅಲ್ಲ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಶಿವಾಲಯ ಮುಂತಾದ ದೇವಾಲಯಗಳು ಇಡೀ ಸಮಾಜದ 
ಕೇಂದ್ರಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಶ್ರೀಮ೦ತರು ಇಲ್ಲಿ ವಜ್ರ, ವೈಡೂರ್ಯ, ಮುತ್ತು, ರತ್ನ ಮತ್ತು ಭಾರಿ 
ಮೊತ್ತದ ಹಣವನ್ನು ಇಡುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ಕಳ್ಳತನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದೇ 
ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಹೀಗೆ ತಮ್ಮ ನಗ ನಾಣ್ಯ ಇಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ದೇವಾಲಯಕ್ಕೆ 
ಸೇವಾಶುಲ್ಕವನ್ನೂ ಕೂಡಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಗೆ ದೇವಾಲಯದಿಂದ ಸಾಲ ಕೊಟ್ಟು 
ಬಡ್ಡಿ ವಸೂಲಿ ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ದೊಡ್ಡ ದೇವಾಲಯಗಳು ಲೈಂಗಿಕ ಶಿಲ್ಲದಿಂದ ಭಕ್ತರನ್ನು 
ಆಕರ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ನೂರಾರು ಮಂದಿ ದೇವದಾಸಿಯರನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. ಅವರು ನೃತ್ಯವನ್ನು 
ಪದರ್ಶಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಶ್ರೀಮಂತರು ಮತ್ತು ಪೂಜಾರಿಗಳ ದೇವದಾಸಿಯರೂ ಆಗಬೇಕಿತ್ತು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಇಂಥ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವವರೆಲ್ಲ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ಸಲಿಗೆಯಿಂದ ಇರುವ ಮಹಿಮರಾಗಿದ್ದರು. 


ಇವರು ಮಹಿಮರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯ೦ಗವಾಡಿದ್ದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ ಅಡಗಿದೆ. ಕೆಲ 
ದುರ್ಬಲ ರಾಜರು ಕೂಡ ಇಂಥ ಪ್ರಭಾವಿ ದೇವಾಲಯಗಳ ಜನರ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರ 
ಅವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿಯೂ ನೋಡದಂತೆ ಇರುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇವಾಲಯಗಳು ಇಂಥ 
ಮಹಿಮರಿಗೆ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಾಗಿ, ವ್ಯವಹಾರ ಕೇ೦ದ್ರಗಳಾಗಿ, ಭಾರಿ ಹೋಟೆಲ್‌ಗಳಾಗಿ, 
ನಾಟ್ಯಮಂ೦ದಿರಗಳಾಗಿ, ದೇವದಾಸಿಯರಿಂದ ಸೇವೆ ಪಡೆಯುವ ತಾಣಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದ್ದವು! 


ಹನ್ನೊಂದನೇ ಶತಮಾನದ ಕಾಶ್ಮೀರದ ದೊರೆ ಹರ್ಷನ ಆಸ್ಥಾನ ಕವಿ ಕಲ್ಪಣನ 
'ರಾಜತರಂಗಿಣಿ' ಎಂಬ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ, ದೇವಾಲಯಗಳು ಸಂಪದ್ಧರಿತವಾಗಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. 
ರಾಜಭಂಡಾರ ಖಾಲಿಯಾದಾಗ ದೇವಾಲಯಗಳ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲು ದೊರೆ ಹರ್ಷ 
ಮೂರ್ತಿ ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನ ಸಚಿವ ಹುದ್ದೆಯನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದ! 


ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿನ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ರಾಜಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಸಾಗಿಸುವ ಮೊದಲು ಆ ದೇವಸ್ಥಾನದ 
ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಇರುವ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಬ೦ಧವನ್ನು ತೊಡೆದುಹಾಕಬೇಕಿತ್ತು. ಆದ್ದರಿ೦ದಲೇ 
ಮೂರ್ತಿ ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನ ಸಚಿವನ ಸೈನ್ಯಪಡೆ ಮೊದಲು ಮೂರ್ತಿಗೆ ಕೈ ಹಚ್ಚುತ್ತಿತ್ತು. 
ದೇವಾಲಯ ಮುಖ್ಯಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕಿತ್ತಿ ಬೀದಿಗೆ ತಂದು ಎಸೆಯಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ಜನ 
ನೋಡುತ್ತ, ನೋಡುತ್ತ ಆ ಮೂರ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇದ್ದ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಆ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕುವ ಕ್ರಿಯೆಗಳು 
ಮುಗಿದ ನಂತರ, ಸೈನಿಕರು ಅಲ್ಲಿನ ಸಂಪತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ ತಂದು ರಾಜಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
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ಇಂಥ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರೇನಿದ್ದರೂ ದೇವಸ್ಥಾನದ 
ಹೊರಗೆ ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿಗಳಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕಿತ್ತು. ಅಂತೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಾಲಯದ 
ಒಳಗೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೊರಗೆ ದಲಿತರ ಜೊತೆ ನಿಂತು, ದೇವಾಲಯದ ಒಳಗೆ 
ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿರುವ ಮಹಿಮರ ಎರುದ್ಧ. ದೇವರಿಗೆ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
“ನಾನು ಅಸ್ಪ; ಶ್ಯ” ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸತ್ಯಾಗಹದ ಜನಕರು ಕೂಡ 
ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಇಂಥ ಐಹಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಹಾಗೂ ದೇಹದೊಳಗೇ ಇರುವ ಜೀವಾತ್ಮ ಮತ್ತು 
ಪರಮಾತ್ಮರ ನೇರ ಸಂಬಂಧದ ತಾತ್ರಿ ಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನು 
ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. "ಸ್ಥಾವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ನಾಯಕ ನರಕ' ಎಂದು 
ಎಚ್ಚರಿಸಿದರು. ಶೋಷಣೆಯ ಕೇ೦ದ್ರಗಳಾದ ದೇವಾಲಯದ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಬದಲಿಗೆ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಕುರುಹಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಅರಿವಿನ ಕುರುಹಾಗಿ 
12ನೇ ಶತಮಾನದ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಗೆ ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸಿತು. 
ಗುಡಿಗು೦ಡಾರಗಳಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ದೇಹವನ್ನೇ ಜೀವ೦ತ ದೇವಾಲಯವಾಗಿಸಿದ ವಿಶ್ವದ ಒ೦ದೇ 


ಒಂದು ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಬಸವಧರ್ಮ. 
@ 
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ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ 


ಉಸುರಿನ ಪರಿಮಳವಿರಲು 
ಕುಸುಮದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ? 
ಕ್ಷಮೆ ದಮೆ ಶಾಂತಿ ಸೈರಣೆಯಿರಲು 
ಸಮಾಧಿಯ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ? 
ಲೋಕವೆ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ 
ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಾ. 
- ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ 


ಉಸಿರೇ ಪರಿಮಳವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ ನಾವು ಹೂವಿನ ಸುವಾಸನೆ ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಒಂದು 
ವೇಳೆ ಉಸಿರೇ ಪರಿಮಳವಾದರೆ ಅದು ಅಘಟಿತ ಘಟನೆಯಾಗುವುದು. ಇಂಥ ಅಘಟಿತ 
ಘಟನೆಗಳು ಕಾವ್ಯಲೋಕದಲ್ಲಿ ಘಟಿಸುತ್ತವೆ. ಪರಿಶುದ್ಧ ಮಾನವರ ಉಸಿರು ಪರಿಮಳದ 
ಹಾಗೆ ಎಂದು ಅನುಭಾವಿಗಳು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಮಹಾದೇವಿಯಕ್ಕನ ವಚನಗಳು ಕಾವ್ಯಶಕ್ಷಿಯಿಂದ ಅನುಪಮವಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ 
ಬದುಕಿನ ಕಾಳಜಿಯಿಂದ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿವೆ. ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ವಿರಕ್ಷೆಯಾದರೂ 
ಸಂಸಾರವನ್ನು ಆನಂದಮಯಗೊಳಿಸುವ ಛಲ ಹೊತ್ತವಳು. ಆದರ್ಶ ಸತಿ-ಪತಿ 
ಹೇಗಿರಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ತನ್ನ ಮತ್ತು ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ “ದೇವರ ಆತ್ಮಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಸೂಚಿಸಿದವಳು. ಪವಿತ ಬದುಕನ್ನು. ಚಂದನ ಮೂಲಕ ಅನುಭಾವವಂಬ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಭಾಭಾ 0 ಮಧ್ಯದ ಅಂತರವನ್ನು ಕಳೆದವಳು. ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ 
ಪಾವಿತ್ರ ದ ಸಾಕಾರ ರೂಪವಾಗಿ ಡಡ. 


ಏಕಾಂತ ಮತ್ತು ಪರಮಾನಂದದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜೀವಿಗಳ 
ಆಶಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. "ಆದರೆ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕಿನಿಂದ ಪಲಾಯನ ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಅಕ್ಕ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಅಕ್ಕ ಹ ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯದ ಗಣಿಯಾಗಿದ್ದಳು. 
ಸಂಪತ್ತು ಅವಳ ಕಾಲ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿತ್ತು ಆದರೆ ಪಾವಿತ್ರ ದ ಮುಂದೆ ಅವಳಿಗೆ ಯಾವುದೂ 
ಮುಖ್ಯ ಎನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತೊರೆದು ವೈರಾಗ್ಗಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದ ಅಕ್ಕ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ 
ಪವಿತ್ರವಾಗಿರುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಬದುಕನ್ನು ಹೇಗೆ ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ನಮಗೆ 
ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. 


ಉಸಿರು ಪರಿಮಳವಾಗುವುದು, ಕ್ಷಮೆ, ದಮೆ (ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹ), ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು 
ಸೈರಣೆಯಿಂದ ಇರುವುದು, ಲೋಕವೇ ತಾನಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಇವುಗಳನ್ನು ಸಾಂಸಾರಿಗರೂ 
ಸಾಧಿಸಬಹುದು. 
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ಮಾತೆಂಬ ಉಸಿರು ಪರಿಮಳವಾಗುವುದೆಂದರೆ ನಮ್ಮ ಹಿತಮಿತ ಆಹಾರ, ವಿಚಾರ 
ಮತ್ತು ಆಚಾರ ಪರಿಶುದ್ಧವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದರ್ಥ. ಲೋಕದ ಜನರೊಂದಿಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವಾಗ 
ಕ್ಷಮಾಗುಣವಿರಬೇಕು. "ಇದರಿಂದ ಮನಶ್ವಾಂತಿಯ ಜೊತೆಗೆ ಣಜ ಶಾಂತಿಯೂ 
ಲಭಿಸುವುದು. ಇಂದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 'ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಇದರಿಂದ ನೆಮ್ಮದಿಯೊಂದಿಗೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಗೌರವಾರ್ಹ 'ವ್ಯಕಿಗಳಾಗುವೆವು. ಶಾಂತ ಸ್ವಭಾವ ಮತ್ತು ಸಹನಶಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದೂ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞರಾಗಿ ೬.1. ಯೋಗ್ಯತೆ ಬರುವುದು. ದೈನಂದಿನೆ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡೇ' ಇಂಥ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದವರು ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು `ಸ. 
ಹಿಮಾಲಯಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಂಥವರು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊ೦ಡೇ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವ ಸಾಮರ್ಥ ಪಡೆದಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಜಗದ ಜಂಜಾಟದಿಂದ ದೂರ ಉಳಿಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಏಕಾಂತವನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು 
ಹಿಮಾಲಯದ ಕಡೆಗೆ ಪಲಾಯನ ಮಾಡುವವರೂ ಉಂಟು. ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವ 
ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ಬೇರೆಯವರ ಸುಖದುಃಖ ತಮ್ಮ ಸುಖದುಃಖ ಎಂದು: ಸಾಂಸಾರಿಗರು 
ಭಾವಿಸಿ, ನೆರೆಹೊರೆಯವರಿಗೆ ಬರಿ ಬಾಯಿಮಾತಿನ ಅನುಕಂಪ ತೋರಿಸದೆ, ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು 
ಸಹಾಯಹಸ್ತ ಚಾಚುತ್ತ ಬದುಕಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಲೋಕವೇ ತಾವಾಗಬೇಕು. 


ಇಂಥ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದ ಸಾಂಸಾರಿಗರು ಪರಿಮಳಕ್ಕಾಗಿ ಕುಸುಮವನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು 
ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನಸಿಕ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ ಸಮಾಧಿಸ್ಥಿತಿ ಟ್‌ ಹೆಣಗುವುದಿಲ್ಲ ಏಕಾಂತಕ್ಕಾಗಿ 
ಚಡಪಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಕುಸುಮದ. ಸಮಾಧಿಯ ಮತ್ತು ಏಕಾಂತದ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸಂತರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. 


ಮಹಾದೇವಿಯಕ್ಕ ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆಯೆ 12ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರು ಬದುಕಿ - 
ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ. ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಮಾಡುವ 
ಸಾಂಸಾರಿಗರೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಜಗದ ನೋವನ್ನು ತಮ್ಮ ನೋವಾಗಿಸಿಕೊ೦ಡ ಶರಣರು ಜನರ 
ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದುಕೊಂಡು, ಅವರ ಅನುಭವವನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತಲೇ ಅವರಿಗೆ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ 
ಅರಿವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತ ಸಾಗಿದವರು. ಲೋಕವೇ ತಾವಾದವರು. ಕ್ಷಮೆ, ದಮೆ, ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು 
ಸೈರಣೆಯಿ೦ದ ಇದ್ದವರು. ಹೀಗಾಗಿ ಶರಣರಿಗೆ ಸಮಾಧಿಯ ಮತ್ತು ಏಕಾ೦ತದ ಹಂಗು 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಜನರ ಜೊತೆಗೇ ಇದ್ದು ಸಮಾಜ ಪರಿವರ್ತನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿದ್ದರು. 
ಸರ್ವಸಮತ್ತದ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಸರ್ವಸ್ಸವನ್ನೂ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಕಂಗೊಳಿಸುವ ಅಕ್ಕ ಮನಘಡವಿನು ರಃ ವಜನ ಜೀವಪ ರ ಧೋರಣೆಯ ಪತೀಕವಾಗಿದೆ. 


ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಸಮಾಧಿ' ಮತ್ತು "ಏಕಾಂತ'ದ ಅರ್ಥವಿಸ್ತಾರ 
ಮಾಡಿದ್ದಾಳೆ. ವ್ಯಷ್ಟಿ ಪ್ರ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಈ ಪದಗಳು ಅಕ್ಕನ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪತೀಕವಾಗಿ 
ಮಾನವೀಯ ಚಿಂತನೆಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತವೆ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ವಚನವಾಗಿದೆ. 
ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಂಸಾರಿಗನೋ ಅಥವಾ ವಿರಕ್ಷಣೋ ಎ೦ಬುದು ಶರಣರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. 
ಆತ ಪವಿತ್ರನಾಗಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಮಾನವ ಬದುಕಿನ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆಯಾದ 
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"ಸಮಾಧಿಸ್ಥಿತಿ'ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಲೋಕದೊಳಗೆ ಇದ್ದೂ ಏಕಾಂತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಈ ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದವು. 


ಶರಣಧರ್ಮವು ಹೀಗೆ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಸದ್ಗತಿ ಕಾಣುವ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಜೀವನ್ಮುಖಿ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಸಾಧು, ಸನ್ಯಾಸಿ, ವಿರಕ್ತರು ಮತ್ತು ಯತಿಗಳು ಯಾವ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ 
ಸಂಸಾರ ತ್ಯಜಿಸಿ ಜೀವನ ಟಾ ಧ್ಯಾನ ಮಾಡುವರೊ ಅಂಥ ಸಾಧನೆಯನ್ನು 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಮಾಡಬಹುದು ಎಂದು ವೀರ ವಿರಾಗಿಣಿ ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ. 
ಇಷ್ಟೊಂದು ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದು ಲೋಕದ ಜನರಿಗೆಲ್ಲ ಹೊಸಬೆಳಕನ್ನು 
ಕೊಡುವಂಥದ್ದು, ಈ ಲೋಕವನ್ನೇ ಸದಾಚಾರದ ಬಲದಿಂದ ಸ್ಪರ್ಗವಾಗಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಮಹಾನುಭಾವಿ, ಭಕ್ತಿಭ೦ಡಾರಿ, ವಿಶ್ವಗುರು ಮತ್ತು ಜಗಜ್ಜೊ 53 
ಎಂದು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತೇವೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದುಕೊಂಡು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ, ಸಿದ್ದರಾಮ ಮತ್ತು ಚನ್ನ! ಬಸವಣ್ಣ 
ಮುಂತಾದ ವಿರಕ್ಷರು ಇತರ ಸಾಂಸಾರಿಕ ನರ ಹಾಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು. ದೇವಸ ಸ್ವರೂಪ 
ವಾಗಿಯೇ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. 
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ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೆ ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ 


ದೇಹಾರವ ಮಾಡುವಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಒಂದು ತುತ್ತು ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ. 
ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೆ ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ. 
ದೇಹಾರವ ಮಾಡುತ್ತ ಆಹಾರವನಿಕ್ಕದಿರ್ದಡೆ, 
ಆ ಹರನಿಲ್ಲೆಂದನಂಬಿಗ ಚೌಡಯ್ಯ. 
| - ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ 


ನಿಜಶರಣ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ನಿಷ್ಠುರ ವಚನಕಾರರು. ಇದ್ದದ್ದನ್ನು ಇದ್ದಹಾಗೆ 
ಹೇಳುವ ನಿರಂಕುಶಮತಿಗಳು. ಕೆಳವರ್ಗದ ಜನರ ಕಷ ಪ್ವನಪ್ಪಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದ ಮಕ 
ಇಹ ಪರಗಳ ಮಧ್ಯೆ ವೈಚಾರಿಕತೆ ತುಂಬಿದವರು. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯಲ್ಲಿ ಪರಮನಿಷ್ಠರು. 
ಆಚಾರ ಹೇಳುತ್ತ ದ್ರಂದ್ದ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸುವವರ ವಿರುದ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದವರು. "ಭವಸಾಗರವನ್ನು 
ದಾಟಿಸುವ ಸ್‌ ೫೬ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆಯುಳ್ಳವರು. 


ಮೇಲಿನ ವಚನ ಅವರ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ದಯೆ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವವರಿಗೆ 
ದೇವರ ಸಂಬಂಧವಿರಲಾರದು ಎಂದು ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಡಜನರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಇಲ್ಲದವರ ದೇವಪೂಜೆ ಡಂಭಾಚಾರದಿಂದ ಕೂಡಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಪೂಜೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ. ಕಷ್ಪದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ 
ಮಾಡುವುದೇ ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಡವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿರಿ ಎಂದು 
ದೇಹಾರ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಮನವೊಲಿಸುವ ರೀತಿ ಹೃದಯಸ್ಪ ಸರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. “ದೇಹಾರ ಮಾಡುವ 
ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ ಒಂದು ತುತ್ತು ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ” ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ಭಕ್ತರ ಮೇಲಿರುವ ನೈತಿಕ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸ ಲಾಗಿದೆ. 'ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ' ಮತ್ತು "ಒ೦ದುತುತ್ತು' ಪದಗಳು ಲ್ಲಿ 
ಬಡವರ ಮೇಲಿರುವ ಕಾಳಜಿಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿವೆ. ಹಸಿದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದರ 
ಮೂಲಕವೇ ಪೂಜೆಯ ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು Al ಸಾಧ್ಯ. ಪರೋಪಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಹಂಬಲಿಸದೆ 
ಕೇವಲ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ದೇವರೇ ಇಲ್ಲ ಎ೦ದು ಹೇಳುತ್ತ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು 
ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ವಜದಷ್ಟು ಕಠಿಣ ನಿಲವಿನ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರ 
ಮನಸ್ಸು ಹೂವಿನಷ್ಟು ಮೃದುವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ ವಚನ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ದೀನದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಕರಗದ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಎರುದ್ಧ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ದನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
ದ್ವಿಮುಖ ನೀತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಲಿಂಗವೆಂಬೆನೆ ಕಲುಕುಟಿಕನ ಮಗ... ತನ್ನೊಳಗ 
ನೋಡೆಂದನಂಬಿಗ ಚೌಡಯ್ಯ' ಎಂದು ಅವರು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುವ ಶರಣರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 
ಯಾವುದೇ ಜೀವಿ ಹಸಿವಿನಿಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎಂದು ಆಶಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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“ದೇಹಾರ” ಎಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 

ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರಿಂದಲೇ ಚೌಡಯ್ಯ ನವರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ 

ತನಯಾ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆಯೆ ಕಪಕ್ಕೊಳಗಾಗುವ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲಿಯೂ 
ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದ ಲಿಂಗಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಇನ್ನೊಂದು 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ. ಭಕ್ತನಾದವನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ 
ಒಂದಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಅರಿವಿನ ಪೂಜೆ. ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಅರಿವೇ 
ಗುರು. ಆ ಗುರುವೇ ದೇವರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಆ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಮಾತ್ರ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕ ಆ ಕುರುಹನ್ನು ಹಿಡಿದು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ, ಘನದ ಪೂಜೆಯನ್ನು 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಘನವೇ ಅರಿವಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಅರಿವೆಂದರೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣದ ಪರವಸ್ತು (ದೇವರು) ಮತ್ತು ಆ ಪರವಸ್ತುವನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅದೇ 
ಆಗಿರುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿ. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಒಳಗೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಬಂದು ಸೇರುತ್ತದೆ. 
ನಂತರ ಆತ "ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ತನ್ನನ್ನೆ 
ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಈ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ರರಿಗೆ 'ಲೇಸನ್ನೇ ಓತಿಸವನೆ 
ಆಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವು ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಶರಣಧರ್ಮೀಯರು ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿದರಷ್ಟೇ ಸಾಲದು. ಅವರು 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ, 
ಆ ದೇವರೇ ವಿಶ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಸ್ವರೂಪಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಮೂಲಕ ಭಕ್ತನಾದವನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 


ಜ೦ಗಮಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಏಳು ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. 1) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಆದಿ ಮತ್ತು 
ಅಂತ್ಯವಿಲ್ಲದ ಚೈತನ್ಯ. 2) ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಈ ಚೈತನ್ಯದಿ೦ದಲೇ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಸ್ತುರೂಪಿ 
ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷಿಯಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಕಣದಲ್ಲೂ ಈ ಚೈತನ್ಯವು ಚಲನಶೀಲವಾಗಿ ಇದೆ. ಸ್ಥಾವರದ 
ಒಳಗಿನ ಈ ಚೈತನ್ಯವೇ ದೇವರು. ಹೀಗೆ ದೇವರು ಚಲನಶೀಲವಾದುದು. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಚಲನಶೀಲ ದೇವರು. 3) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಿಶ್ವ ಇದರೊಳಗೂ ದೇವರು ಚೈತನ್ಯರೂಪವಾಗಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಇಡೀ 
ವಿಶ್ರವನ್ನೇ ದೇವರ ರೂಪ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. 4) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎ೦ದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರು. 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ದೇವರು ಚೈತನ್ಯಸ್ತರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ದೇವರ 
ರೂಪ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. 5) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜ. ಸಮಾಜದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಳಗೆ ದೇವರಿದ್ದಾನೆ. ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ 
ಬಳಲಬಾರದು ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. 6) ಜಂಗಮಲಿಂಗ 
ಎಂದರೆ ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಅರಿವು. 7) ಈ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾಭಾವದಿಂದ 
ಸಾರುವವನೇ ಜಂಗಮ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆತನೂ ದೇವಸ್ಟರೂಪನೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಚೈತನ್ಯವೆಂಬ 
ಲಿಂಗವೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. 
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ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು "ಯಾರಿಗೆ ಆಹಾರ ಕೊಡಬೇಕು' 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಆಹಾರವು “ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿ' ಎ೦ಬ ಅರ್ಥವನ್ನು ಸ್ಪುರಿಸುತ್ತದೆ. 
“ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ' ಎಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯಿಂದ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿರಿ 
ಎ೦ಬ ಮನವಿ. ಹೀಗೆ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ. 
ಸಮಾಜ ಎಂಬ ದೇವರ ಪೂಜೆ. 'ಅದುವೇ ಸಮಾಜಸೇವೆ. “ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೇ 
ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ' ಎ೦ದರೆ ದೇವಪೂಜೆಗೆ ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ಮೂಲ. ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ನಮ್ಮನ್ನು 
ದೇವರ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ದು ದೇವರ ಬಳಿ ತಲುಪಿಸುವ ಏಣಿ. ಇಂಥ ಸಮಾಜಸೇವಾ ಭಾವಕ್ಕೆ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ, 
ಮೊದಲು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಬೇಕು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು 
ದಾಸೋಹಕ್ಕಾಗಿ ಅಂದರೆ ಸಮಾಜಸೇವೆಗಾಗಿ ಬಳಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಆಗುತ್ತದೆ. ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಎಂಬ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಆ ದೇವರು ಒಲಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದ. ಅಂಬಿಗರ 
ಚೌಡಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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ಹಾಲಲದ್ದು ನೀರಲದ್ದು 


ತಂದೆ ನೀನು ತಾಯಿ ನೀನು, ಬಂಧು ನೀನು ಬಳಗ ನೀನು. 
ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಹಾಲಲದ್ದು, ನೀರಲದ್ದು. 
ಎ ಬಸವಣ್ಣ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅತ್ಯಂತ ಜನಪ್ರಿಯ ವಚನವಿದು. ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೆ ಸಿಗುವ ಅರ್ಥ 
ಒಂದಾದರೆ ಒಳನೋಟಕ್ಕೆ ಸ್ಫುರಿಸುವ ಅರ್ಥ ಇನ್ನೊಂದಾಗಿದೆ. "ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರೇ 
ನನ್ನ ತಂದೆ, ತಾಯಿ, ಬಂಧು ಮತ್ತು ಬಳಗ. ಕೂಡಲಸ೦ಗಮದೇವರಲ್ಲದೆ ನನಗೆ ಬೇರೆ 
ಯಾರೂ ಇಲ್ಲ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂಬ ಭಾವನೆ ಮೊದಲ ಓದಿಗೆ 


| ಬರುತ್ತದೆ. 


ಇಂಥ ಭಾವನೆ ಮೂಡಲು ಕಾರಣವಿದೆ. ವೈದಿಕ ತತ್ತ ಎಖ್ಹೌಾನದಲ್ಲಿ ಬರುವ ಮುಕ್ತಿಯ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯು ಮಾನವರಿಗೆ ವ್ಯಷಿಪಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಮಾನವ 
ಸಮಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ದೂರವಾಗುತ್ತ ಏಕಾಂತದೆಡೆಗೆ ಸಾಗುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಈ ಮುಕ್ತಿಭಾವ 
ತಂದಿಡುತ್ತದೆ. ಈ ಏಕಾಂತವು 'ಮನುಷ್ಯರಲ್ಲಿ ಅನಾಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಆಗ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಮಾತ್ರ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಮಾನವ ತಲ್ಲೀನನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಜಗನ್ನಾ! ಥನಾದ 


ದೇವರಲ್ಲೇ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಕಾಣುತ್ತ ಕಾಣುತ್ತ ಅನಾಥಪಜ್ಞಾಶೀಡಿತನಾಗುತ್ತಾನೆ. ವೈದಿಕ ..್ದ 


-್‌ ಛಲ 0 


ಪದ್ಧತಿಯು ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಇಂಥ ಅನಾಥ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಬ್ರಹ್ಮಚರ್ಯ, 
ಗೃಹಸ್ಥ, ವಾನಪ್ರಸ್ಥ ಮತ್ತು ಸನ್ಯಾಸ ಆಶ್ರಮಗಳಲ್ಲಿ ಮೊದಲೆರಡು ಆಶ್ರಮಗಳು ಮನುಷ್ಯ | 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡರೆ ಉಳಿದೆರಡು ಆಶ್ರಮಗಳು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು 
ಒಂಟಿತನದ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುತ್ತವೆ. ವಾನಪ್ರಸ್ಥಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಸಮಾಜದ ಜೊತೆ ಇದ್ದೂ 
ಇಲ್ಲದ ಹಾಗೆ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಫದ ನೀರಿನಲ್ಲಿ ಪದ್ಧಪ ಪತ್ರ ಇದ್ದಹಾಗೆ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಸನ್ಯಾಸಾಶ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ಒಣಗಿದ ಪದ್ಧಪತ್ರದ. ಹಾಗೆ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಆಗ "43 ಸಮಾಜದ ಜೊತೆ ಸ್ನ ಜಾ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು, ಕಳೆದುಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ 
ನಿರರ್ಥಕವೆನಿಸುತವೆ. ಗಿಡ ಮರ ಬಳ್ಳಿ ಪಶು ಪಕ್ಷಿ ನದಿ ಸಮುದ ಬೆಳಕು ಬೆಳದಿಂಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಜಗತ್ತು ನೀರಸವೆನಿಸುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ “ವೈದಿಕ ಮುಕ್ತಿ' ಎಂಬುದು ಬದುಕನ್ನು 
ನಿರಾಶಮಯವಾಗಿ ಕೊನೆಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ವೈದಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆಯ ಮನಸ್ಥಿತಿಯುಳ್ಳವರಿಗೆ 
"ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವುದು ಅನಾಥಪ್ರಜ್ಞೆಯ 
ಪ್ರತೀಕ ಎಂದು ಅನಿಸುವುದು ಸ್ವಾಭಾವಿಕವಾಗಿದೆ. 
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ಹೀಗೆ ಸಂಬಂಧ ಕಡಿದುಕೊಂಡು ದೇವರ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ನಾವ 
ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ "ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಬದುಕು' ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತೇವೆ. ಅಧ್ಯಾತ್ಮದ ಕಡೆಗೆ 
ವಾಲುವ ಅನೇಕರು ಸಾಂಸಾರಿಕ ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕಡಿದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಅಂತರ್ಮುಖಿಯಾಗುತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಇದೊಂದು ಅಂತರ್ಮ್ಮಖಿ ವಚನ ಎಂದೇ ಅನೇಕರು ಅರ್ಥೈಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಇದು 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರದ ಸಮಾಜಮುಖಿ ವಚನವಾಗಿದೆ. 


ಸಮಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಂದೆ-ತಾಯಿ ಮತ್ತು ಬಂಧು-ಬಳಗದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು 
ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಅವರ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಬೀಳುವವರೆಲ್ಲರೂ ದೇವರಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಅಲ್ಲ! 
ಅವರು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಲ್ಲಿಯೂ ದೇವರನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲರ ಬಗ್ಗೆಯೂ ಗೌರವಭಾವ 
ತಾಳುತ್ತಾರೆ. ನಾವು. ನಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಕುರಿತು ” ಧ್ಯಾನಿಸುವಂತೆ "ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ನಮ್ಮೊಳಗೂ ಹೊರಗೂ ದೇವರ ಪರಿಸರವನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದುವವರು ಯಾರನ್ನೂ ಕಗ ಭಾವಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಬೇರೆ ಧರ್ಮದವರು, 
ಬೇರೆ ಜಾತಿಯವರು, ಬಾ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರು ಎಂದು ಭೇದಭಾವ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ದೇವಸ್ತರೂಪಿಗಳಂದೇ ತಿಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಧರ್ಮ, ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, 
ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವಪ್ರೇಮಭಾವದಿಂದ 
ಕಂಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಕೂಡುವುದರಿಂದ ಸಂಗಮವಾಗಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಮ್ಮ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ 
ಮೂಡುತ್ತಾನೆ. ಭಾವೈ ಕೃದ ದೇವನಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಉಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ವಿಶ್ವಭಾವೈಕ್ಯಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು pe: ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ಎದುರಿಸಲು ಸಿದ್ಧರಾಗಿದ್ದಾರೆ. “ಹಾಲಲದ್ದು ನೀರಲದ್ದು' 
ಎಂದು "ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣದ ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಸುಖ-ದುಃಖ ಸಮಾನವಾಗುತ್ತವೆ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಮನಗಾಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಐಹಿಕ ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಮಾನಸಿಕ ನೆಮ್ಮದಿ 


ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ ಲೋಕದ ಜನಸಮುದಾಯ ಪರಿತಪಿಸುತ್ತಿದೆ. 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ದೈವತ್ವದ ಅರಿವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ನೆಮ್ಮದಿ ಸಿಗುವುದಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಷ್ಟಿಯಿ೦ಂದ ಸಮಷ್ಟಿಯವರೆಗೆ 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಗ ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಾರೆ. ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಮೊದಲಿಗೆ ಸ್ಥಾವಲಂಬಿಯಾಗಬೇಕು. 
ಹಾಗೆ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಮಾಜೆ ಸಂಬಂಧದ ಸತಗ ಇರಬೇಕು. ನಾವು 
ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗುವುದು ನಮ್ಮಷ್ಟಕ್ಕೆ ನಾವು ಪ್ರಾಣಿಗಳ ಹಾಗೆ ಬದುಕುವುದಕ್ಕಲ್ಲ. ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಮೂಲಕ ಕ್ರಿಯಾರೂಪಕ್ಕೆ ಇಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ. 


ಮೊದಲಿಗೆ ನಾವು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. 
ನಂತರ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬ೦ದುದರಲ್ಲಿ ಕುಟುಂಬದ ನಿರ್ವಹಣೆ ಮಾಡುತಲೇ ಸಮಾಜಸೇವೆ 
ಮಾಡುವುದರಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನವಾಗಬೇಕು. ಏಕೆ೦ದರೆ ಸಮಾಜವೆಂಬುದು ದೇವಸ್ಥರೂ ಪವೇ ಆಗಿದೆ. 
"ತಂದೆ ನೀನು, ತಾಯಿ ನೀನು' ಎಂದು ತಿಳಿಸುವ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕುಟುಂಬದಲ್ಲಿ 
ದೈವತ್ವವನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. "ಬಂಧು ನೀನು ಬಳಗ ನೀನು” ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ನಮ್ಮ 
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ಸಂಬಂಧಿಕರಲ್ಲಿ ದೈವತ್ವವನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. "ಎನಗೆ ನೀನಲ್ಲದೆ ಮತ್ತಾರೂ ಇಲ್ಲಯ್ಯಾ' ಎಂದು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನೇ ದೈವವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಲೋಕಮಯವಾದ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಹಿಮಾಲಯದ ಅಥವಾ 
ಅರಣ್ಯದ ಏಕಾಂತವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ದೈವತ್ವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಂಬಂಧಗಳು ಮಾನವರ ಅಂತಃಕರಣದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. 
ಹೀಗೆ ಬದುಕುವಾತ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಲಿಂಗೈಕ್ಕಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿರುತ್ತಾನೆ. ಸತ್ತಮೇಲೆ 
ಮುಕ್ತಿ ಎಂಬುದು ಬಸ ಸವತತ್ತ ಕ್ಸ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಸ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬದುಕುತ್ತಲೇ 
ಜೀವನ್ಮುಕ್ತಿಯ ಆನ೦ದವನ್ನು RS ಕಲೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬದುಕು ಆಕಸ್ಮಿಕವಿರಬಹುದು ಆದರೆ ಸಾವು ನಿಶ್ಚಿತವಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಹದರಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. 
“ಮರಣವೇ ಮಹಾನವಮಿ' ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಇರುವಷ್ಟು 
ದಿನವೂ ಮಾನವರು ಕುಟುಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ 
ಬದುಕಬೇಕು. ಕಾಲಿಲ್ಲದವರಿಗೆ ಕಾಲಾಗಿ, ಕಣ್ಣಿಲ್ಲದವರಿಗೆ ಕಣ್ಣಾಗಿ, ಶಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದವರಿಗೆ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ, 
ಹಸಿದವರಿಗೆ ಆಹಾರವಾಗಿ, ದುಃಖಿಗಳಿಗೆ ನೆಮ್ಮದಿಯಾಗಿ ಕುಟುಂಬ. ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ನಿಂತಾಗ 
ಮಾತ್ರ ಸುಂದರ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಯಾರ ಸೇವೆ ಮಾಡಿದರೂ 
ದೇವರ ಸೇವೆಯೆ ಆಗುತ್ತದೆ. 
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ಸಂಗವೇ ಏಕಾತ್ಮ 


ಒಂದೇ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ 
ಪರಮಾತ್ಮ ಜೀವಾತ್ಮನಾರಿತ್ತು 
ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೆ ಲಿಂಗ, ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಅಂಗ, ಸಂಗವೇ ಏಕಾತ್ಮ. 
ತತ್‌ ಪದವೆ ಪರಮಾತ್ಮ, ತ್ವಂ ಪದವೇ ಜೀವಾತ್ಮ 
ಅಸಿ ಪದವೇ ತಾದಾತ್ಮ್ಯ ವಯ್ಯಾ, 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಪ್ರಿಯ ವಿಶ್ವೇಶರಾ. 
- ಉರಿಲಿಂಗಪೆದಿ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಈ ವಚನ ಶರಣರ ತತ್ತ ಹ್ಞಾವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಅದ್ವೈತವನ್ನು 
ಲೋಕಮುಖಿಯಾಗಿ ನೋಡುವ ಈ ವಚನ ಬಸವಾದ್ವೈತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ. 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಂಗಮದಿಂದ ಏಕಾತ್ಮ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವುದನ್ನು 
ಅನುಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದೇ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮವಾಯಿತು. 
ಇವೆರಡೂ ಮತ್ತೆ ಒಂದಾದಾಗ ಆ ವಸ್ತು ಏಕಾತ್ಮವಾಯಿತು. ಈ ಏಕಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಲೋಕದ ಜೀವಾತ್ಮರೆಲ್ಲ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತವರು ಲೋಕವೇ ತಾವಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಿತು ಎಂದರೆ ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿತು ಎಂದೇ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರ ತತ್ತ್ವ ಕೂಡ ಶೂನ್ಯತತ್ತ್ವವೇ ಆಗಿದೆ. ಆ ಶೂನ್ನ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳೆಗೊಂಡಿದೆ. 
ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಶೂನ್ಸದೇವ. 


ಈ ಶೂನ್ಯದೇವ ತತ್‌ ಆಗಿ ಪರಮಾತ್ಮನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ತ್ವಂ ಆದಾಗ ಆ ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಒಂದು ಅಂಶ "ವೃಷ್ಟಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ 'ವೃಷ್ಟಿಯಾಗಿರುವ ಜೀವಾತ್ಮವು ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಭಾಗವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದೇ” ಶೂನ್ಸದೇವನಾದ "ಪರಮಾತ್ಮ ತನ್ನ ಅಂಶವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ 
ಜೊತೆ ಸೇರಿ ಏಕಾತ್ಮವಾಗಿ ಸಮಷಿಯಾಗುತಾನೆ. ಅಂದರೆ "ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ 
ಶೂನ್ಯರೂಪ ಮತ್ತು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಿಶ್ವರೂಪ ದ ಜೊತೆ ಜೀವಾತ್ಸನಾದ ವ್ಯಷ್ಟಿಯು 
ಸೇರಿದಾಗ ತಾದಾತ್ಮ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಶೂನ್ಯ ಎಶ್ವ ಮತ್ತು ಜೀವಗಳು ಳ್‌ 
ಮೂಲಕ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಸಮಷ್ಟಿಯನ್ನು ಶೂನ್ಯದೇವನೊಂದಿಗೆ ಅಂದರೆ 
ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕವಾದ ಶಕ್ತಿಯೊಂದಿಗೆ ನೋಡುವುದು ಚೈತನ್ಯಾತಕ ಭೌತಿಕವಾದವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನೋಡುವುದು ಗತಿತಾರ್ಕಿಕ ಭೌತಿಕವಾದವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಈ ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಯಾವುದೇ ರೂಪವಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಹೆಸರೂ ಇಲ್ಲ. 
ಅದನ್ನು ತಲುಪುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ಯಾವುದರ ಜೊತೆಯೂ ಹೋಲಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು 
ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಮುಟ್ಟಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದರ ಆಳ, ಎತ್ತರ ಮತ್ತು ವಿಸ್ತಾರಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲಿಕ್ಕೂ 
ಆಗದು. ಈ ಶೂನ್ಯವು ಅನಂತವಾಗಿದೆ. ಆ ಅನಂತವನ್ನೂ ಕಲ್ಪಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇಂಥ 
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“ಹೇಳಬಾರದ ಫನಕ್ಕೆ' ದೇವರು ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ದೇವರಿಗೆ ವಿವಿಧ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು 
ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳು ವಿವಿಧ ಮೂರ್ತಸ್ತರೂಪವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿವೆ. ಕೆಲ 
ಧರ್ಮಗಳು ನಿರಾಕಾರ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲೇ ಹೆಸರಿಟ್ಟು ಕರೆದಿವೆ. ಆದರೆ ಉರಿಲಿಂಗ ಪೆದ್ದಿಗಳು ಆ 
ಹೇಳಬಾರದ ಫನಕ್ಕೆ “ಒ೦ದೇ ವಸ್ತು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕ್ಕೆ ವಸ್ತು ಎಂದು ಕರೆದದ್ದು 
ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. ಆ ವಸ್ತು ಚಲನಶೀಲವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನ ಈ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊ೦ಡ 19ನೇ ಶತಮಾನದ ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ “ಮ್ಯಾಟರ್‌ 
ನಃ ಮೋಷನ್‌' ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ. ಹೀಗೆ “ವಸ್ತು ಚಲನಶೀಲವಾಗಿದೆ' ಎಂದು ಸಾರಿದ. _ 
“ಪ್ರತಿಕ್ಷಣವೂ ಈ ಜಗತ್ತು ಬದಲಾಗುವುದು' ಎಂದು ಅಜ್ಜೀಯವಾದಿ ಭಗವಾನ ಬುದ್ಧ 
2600 ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ ಹೇಳಿದ್ದ. ಮಾರ್ಕ್‌ ಹೇಳಿದ "ವಸ್ತುವಿನ ಚಲನಶೀಲತ' ಮತ್ತು 
ಬುದ್ಧ ಹೇಳಿದ "ವಸ್ತುವಿನ ಬದಲಾಗುವಿಕೆ ಗ್ಗ ಉರಿಲಿಂಗಪದ್ದಿ ಪ್ರ oa ಎಂದು 
ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯವಿರುವ ಕಾರಣ ಅದು ಚೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನ 
ಚಲನಶೀಲತೆಯೆ ಚೈತನ್ಯ. ವಸ್ತು ಎಂಬುದು “ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕ ಸ್ಥಿತಿ'ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರಿಯುವ ಕ್ರಮವೇ ಶರಣರ "ಚೆ ಸೈ ತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದ'ವಾಗಿದೆ. ಇದುವೇ 
ಬಸವಾದ್ದೆ ತ. ವಸು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ss ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ತಿಳಿಸುವಂಥದ್ದು. 
ಆ ಚೆ ದೇವರು, ಸಕಲಜೀಪಾತ್ಮರು ಮತ್ತು ವಸುಜಗತ್ತು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿವೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಸಾರುವ ತತ್ತ್ವವೇ ಬಸವಾದ್ದೆ ತೆ ತತ್ತ್ವ “ಈ ತತ್ತ ವನ್ನೇ `ಉರಿಲಿಂಗೆ ದಿಗಳು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸಮಷ್ಟಿರೂಪದ ವಿಶ್ವವು ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ 
ಎಶ್ವದಿಂದ ಸಕಲ ಜೀವಾತರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲೇ 
ಇದ. ದೇವ, ಎಶ್ವ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಹಿತವಾಗಿ ಇಂಥ ಸಮಷ್ಟಿಯನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಅರುಹಿದ್ದಾರೆ. | 


ಬುದ್ಧನಿಗಿ೦ತಲೂ ಅರ್ಧಶತಮಾನ ಹಿರಿಯನಾದ ಮತ್ತು ಕೆಲಕಾಲ ವರ್ಧಮಾನ 
ಮಹಾವೀರನ ಜೊತೆಗಾರನಾಗಿದ್ದ ಮಂಕಲಿ ಗೋಶಾಲ ಎಂಬ ಹಿರಿಯ ಜ್ಞಾನಿ, “ಶೂನ್ಯವೇ 
ಎಶ್ಚದ ಮೂಲವೆಂದು ಸಾರುವ 'ಶೂನ್ಯಧಾ ನ ಪರಂಪರೆ' ಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದ ಹ ಛೆ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ “ವಸ್ತು' ಎಂದು ಕರೆದ ಈ ಶೂನ್ಯವೇ ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮವಾಯಿತು. ಲಿಂಗವೇ ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಅಂಗವೇ ಜೀವಾತ್ಮ ಸಂಗವೆಂದರೆ 
ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯ ಈ ರೀತಿಯ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕೆದಿಂದ ಜಗತ್ತಿನ ಜನರಲ್ಲ ತಾದಾತ್ವದ 
ಪರಮಾನಂದವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರು ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದ ಭಾಗವೆಂದೇ ತಿಳಿದು 
ಸರ್ವರಿಗೂ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 


ತತ್ತ್ವಮಸಿ (ತತ್‌ ತ್ವಂ ಅಸಿ - ಅದು ನೀನಾಗಿರುವಿ) ಎಂಬುದನ್ನು ಕೂಡ 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಅರ್ಥೈಸಿದ ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. "ಅದು' ಪರಮಾತ್ಮ. 'ನೀನು' 
ಜೀವಾತ್ಮ ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು ಪರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದೇ ತಾದಾತ್ಮ್ಮ. 
ಪರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದೆಂದರೆ ಆತನ ಭಾಗವಾದ ಚರಾಚರದೊಂದಿಗೂ 
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ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದು. ಇಂಥ ತಾದಾತ್ವದಿಂದ ಪರವಸ್ತುವಿನ ಲೀಲೆಯ ಅರಿವಾಗುವುದು. 
ಆಗ ನಮ್ಮ ಕಾಯ ಪಸಾದಕಾಯವಾಗುವುದು. ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ವ್ಯಾಪಿಸುವುದು. 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಆನಂದಸಾಗರದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ಪರರ ದುಃಖ ನಮ್ಮ 
ದುಃಖವಾಗುವುದು. ; 


ಮಹಾರಾಷ್ಟ್ರದ ನಾಂದೇಡ-ಲಾತೂರ ಬಳಿಯ ಕಂಧಾರ ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿ ನೆಲೆಸಿ, ಕಳ್ಳತನವನ್ನೇ 
ವೃತ್ತಿಯಾಗಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಪೆದ್ದಯ್ಯ, ತೆಲುಗು ಮೂಲದ ದಲಿತ ಜನಾಂಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವರು. 
ತೆ ಮಠಾಧೀಶ ಉರಿಲಿಂಗದೇವರ ಪಭಾವದಿಂದಾಗಿ ಕಳ್ಳತನ ಬಿಟ್ಟು ಅವರ 'ಪರಮಶಿಷ್ಯನಾಗಿ 
ಲಿಂಗದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಯಾದರು. 12ನೇ ಶತಮಾನದ ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರಾಗಿ 
ಜನಮನ ಸೂರೆಗೊಂಡರು. ಉ೦ಲಿಂಗದೀತರು ಕಂಧಾರದ ಮಠಕ್ಕೆ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಯನ್ನೇ 
ಉತ್ತರಾಧಿಕಾರಿಯಾಗಿ ನೇಮಿಸಿದ್ದು ದೇಶದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣ 
ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ 
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ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ 


ಕೃತ್ಯ ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲ; 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದುದು ಕಾಯಕವಲ್ಲ; 
ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ; 
ರಾಸೆಯೆಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ. 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸನಲ್ಲಿ ಸದರವಲ್ಲ ಕಾಣವ್ಹಾ. 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ ಕಾಳವ್ವೆ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಕಾಳವ್ವೆ ಇಂಥ ಗಮನಾರ್ಹ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾಳೆ. 
ಆಕೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತ ಜ್ಞಾನ, ಕನ್ನಡ ನಾವ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಭುತ್ವ, ತತ್ತ ಜ್ಞಾನದ ಮೇಲಿನ 
ಹಿಡಿತ ಮತ್ತು 12ನೇ ಎಸ ಸಾಮಾಜಿಕ ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು "ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ 
ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿ೦ದ ಹೇಳುವ ಕ್ರಮ ಅಚ್ಚರಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು 


ತ್ರಿವಿಧ (ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ) ದಾಸೋಹಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಗಾಗಿ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡದವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲ. ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಹಾನಿಯು೦ಟು ಮಾಡುವ ಯಾವುದೇ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ 
ಕಾಯಕವೆಂದು ಕರೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇ. ೬೭.18 ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಗಟ್ಟಿನ ಮೇಲೆ ಶುದ್ಧವಾಗಿ 
ಇರುವಂಥದ್ದು. ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಮತ್ತು ಲೋಕಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ. ಕ್ರಿಯೆಯೇ ಕಾಯಕವನಿಸುವುದು. 


ಹೀಗೆ ಈ ವಚನದ ಮೊದಲಿನ ಎರಡು ಸಾಲುಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸುವ ಕಾಳವ್ವೆ, ನಂತರದ 
ಎರಡು ಸಾಲುಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾಯಕಪುಜ್ಞೆಯನ್ನು ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಏರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
"ಆಸೆ ಎ೦ಬುದು ಭವದ ಬೀಜ; ನಿರಾಸೆ ಎಂಬದು ನಿತ್ಯ ಮುಕ್ತಿ' ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. ಐಹಿಕ 
ಜಗತ್ತಿನ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ತನಗೆ ಸೇರಬೇಕೆಂಬುದೇ ಆಸೆ. ಇಂಥ ಬಯಕೆಯಿಂದ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಬಯಕೆಯೇ ಭವದ ಬೀಜವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳ ಸರಪಳಿಗೆ "ಭವ' ಎಂದು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ವಚನಕಾರರೆಲ್ಲ ಮರೆವಿನಿಂದ ಬದುಕುವುದಕ್ಕೆ "ಭವ' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ವಚನಕಾರರ 
ಪ್ರಕಾರ "ಭವನಾಶ' ಎಂದರೆ ಸಾವಲ್ಲ. ಕಾಳವ್ವೆ ಹೇಳುವಂಥ ಆಸೆಯ ನಾಶ. ಇಂಥ 
ನಿರಾಸೆಯಿಂದ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. ಮಠವು ಹೋಗಿ ಅರಿವು ಬಂದಾಗ ಮಾನವರ 
ಭವ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. 'ಆಗ ಅವರು "ತಮ್ಮ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಮುಕ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸುವುದು ಸರಳವಲ್ಲ ಎಂದೂ ಕಾಳವ್ವೆ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ತಾವು 
ಬದುಕಿದ್ದಾಗಲೇ ಮೋಕ್ಷ ಪಡೆಯುವ ಅರಿವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸದವರು ಭವಿಗಳು. 
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“ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸದವರು ಭವಿಗಳು' ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸಿ 
ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸರ್ವಸಮಾನತಾ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ವ್ರತದ ಹಾಗೆ ಅನುಸರಿಸದವರು ಕೂಡ 
ಭವಿಗಳೇ ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ ಹೇಳುತ್ತಾಳ. ಬ್ರ ಮಹಾನ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಕಳೆ ನಷ್ಟವವ್ವಾ 
ಅವರು ಲಿಂಗವಿದ್ದೂ ಭವಿಗಳು. ಅದು ಹೇಗೆಂದಡೆ ಪ್ರಾಣವಿಲ್ಲದ ದೇಹದಂತೆ.” ಎಂದು 
ಕಾಳವ್ವೆ ಮತ್ತೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಬರಿ ಧರ್ಮದ ಲಾಂಛನವಾಗಿ 
1 ಜೀವನಮೌಲ್ಯದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಆ ಮೌಲ್ಯಗಳ ಪ್ರಕಾರವೇ ಬದುಕುವ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 


ಭಕ್ತನು ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಕಾಳವ್ವೆ ನಿಖರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಳೆ. ಭಕ್ತ 
ಶಬ್ದದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಅರ್ಥದ ಬದಲಿಗೆ ಹೊಸ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. ಭಕ್ತನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಕಾಯಕವು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ 
ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದರ 
ಬಗ್ಗೆ ಒಲವು ತೋರಿದರೆ ಅದು ಭವದ ಮೂಲವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಶರಣ 
ಸಂಕುಲ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ ಜೀವಸಂಕುಲದ ಬಗೆಗಿನ ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕಾಯಕದಿಂದ 
ಬ೦ದುದನ್ನು ದೇವರು ಕೊಟ್ಟ ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ ಭವನಾಶವಾಗಿ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿ 
ಸಮೂಹವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ದಾಸೋಹ೦ಭಾವದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. 


12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ. ಆಂಧ್ರಪ್ರದೇಶದಿಂದ ಮಹಾರಾಷ್ಟದ ನಾಂದೇಡದ ಬಳಿಯ 
ಕಂಧಾರಕ್ಕೆ ಗಂಡ ಪೆದ್ದಣ್ಣನ ಜೊತೆ ಬಂದವಳು ಕಾಳವ್ವೆ. ಕಳ್ಳತನವನ್ನೇ ವೃತ್ತಿಯಾಗಿಸಿಕೊಂಡು 
ಕಾಯಕದ ಗಂಧವೇ "ಇಲ್ಲದಂತೆ ಗಂಡ ಪೆದ್ದಣ್ಣ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದ. ನಂತರ. 'ಕಂಧಾರದ ಶರಣ 
ಉರಿಲಿಂಗದೇವರ ಪ್ರಭಾವಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದ. ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತ. 
ಬಹಳ ಏಕಾಗ್ರತೆಯಿಂದ ಸಂಸ್ಕೃತ ಮತ್ತು ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸಿದ. ಪೆದ್ದಣ್ಣನ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವಿಕಸನವಾದಾಗ, ಆತ ಗುರುವಿನ ಹಾಗೆಯೆ ವಚನಕಾರನಾಗಿ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಯಾದ. 
ಕಾಳವ್ವೆ ಕೂಡ ಗಂಡನ ಬದಲಾವಣೆಗೆ ಸಂದಿಸುತ್ತ ಮಹತ್ವದ್ದನ್ನೇ ಸಂಪಾದಿಸಿದಳು. ಈ 
ದಲಿತ ಮೂಲದ ದಂಪತಿಯ ಆಳವಾದ ಭಾಷಾಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಶರಣ ತತ್ತ ಖ್ಹಾನದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ವಚನಗಳು ಮನಸೂರೆಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. 


ಮಾನವರಿಗೆ ಮಾನವೀಯ ವಾತಾವರಣ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಅವರು ಎಷ್ಟೊಂದು ಎತ್ತರಕ್ಕೆ 
ಏರಬಲ್ಲರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ ದಂಪತಿಯ ಸಾಧನೆಯೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಇದುವೆ ವಚನ 
ಚಳವಳಿಯ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ. ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ಇಂಥ 
ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದಲೇ ಬಂದವರು. ಇವರೆಲ್ಲ ಕಾಯಕನಿಷ್ಟಯಿಂದ ಬದುಕಿದರು. ಅಂದರೆ 
ಸನಾ ಸಾನ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನು 
ಹಂಚಿಕೊಂಡು ಅನುಭಾವಿಗಳಾದರು. ಅಂದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಸ್ಥಾವಲಂಬಿಗಳಾದರು. ಜರಾ 
ಸಂಕುಲದ ಶ್ರೀರಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಸ್ಥಾವಲಂಬಿಗಳಾಗುತ್ತ ಜಾತಿ ಮತಗಳಿಂದ 
ಹೊರಬಂದು ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿತರು. ಆ ಮೂಲ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ 
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ಕೂಡಿದ ಮನುಧರ್ಮದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾದರು. ಆ ಧರ್ಮ ರೂಪಿಸಿದ ಮೇಲುಕೀಳಿನ 
ಸಮಾಜದಿಂದ ಮತ್ತು ಅಂಥ ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಶೋಷಣೆಯ 
ಅರ್ಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ವಿಮೋಚನೆಗೊಂಡರು. ಕಾಯಕನಿಷ್ಠರಾಗುತ್ತಲೇ 
ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಮೂಲಕ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿ ಶರಣರಾದರು. ಅಂದರೆ 
ನಿಜಮಾನವರಾಗಿ ದೈನ೦ದಿನ ಬದುಕು ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಬದುಕಿನ ಆನಂದವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ 
ಪಡೆದರು. 


ಇಂಥ ಬದುಕು ಸುಲಭಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ತಿಳಿಸುವ ಕಾಳವೈಯ 
ಜೀವನಾನುಭವ ಅಚ್ಚರಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು, ಜನರು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ 
ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸುಲಭ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಮನದಲ್ಲಿ ತಂದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಠಿಣ 
ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. "ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸನಲ್ಲಿ ಸದರವಲ್ಲ' ಎ೦ದರೆ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ 
ಬದುಕು ಸರಳವಲ್ಲ ಎಂದ ಹಾಗೆ. ಇಲ್ಲಿ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸ ಎಂಬ ದೇವರು ನಮ್ಮ 
ಮುಂದೆ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ವ್ರತವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದಾಗ 
ಮಾತ್ರ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿ ಲೋಕದ ಹಿತ ಕಾಪಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ. ಹೀಗೆ ಕಾಳವ್ವೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ 
ನಿಂತು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಗ೦ಟೆ ಬಾರಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾಳೆ. 
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ಮನವೇ ಸರ್ಹ 
ಮನವೇ ಸರ್ಪ, ತನು ಹೇಳಿಗೆ 
ಹಾವಿನೊಡತಣ ಹುದುವಾಳಿಗೆ, 
ಇನ್ನಾವಾಗ ಕೊಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ, 
ಇನ್ನಾವಾಗ ತಿಂದಹುದೆಂದರಿಯೆ. ' 
ನಿಚ್ಚಕ್ಕೆ ನಿಮ್ಮ ಪೂಜಿಸಬಲ್ಲಡೆ 
ಅದೆ ಗಾರುಡ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 

ಎ ಬಸವಣ್ಣ 


. ಮನವು ಸರ್ಪವಿದ್ದಂತೆ. ಅದು ತೀಕ್ಷ ಇವಾಗಿದೆ, ವಿಷಕಾರಿಯೂ ಆಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕೆ 
ವೇಗದ ಗತಿ ಇದೆ. ಅದು "ಎತ್ತ ಸಾಗುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಅದು ಆಕರ್ಷಕವೂ ಆಗಿದೆ. ಸ್ರತ 
ಹೇಗೆ ಬೇಕೋ ಹಾಗೆ ಹೊರಳಬಲುದು. ಎಲ್ಲಿ ಬೇತೆಂದರಲ್ಲಿ ನುಸುಳಬಲ್ಲುದು. ನಮ್ಮೊಳಗೇ 
ಇದ್ದು ನಮ್ಮನ್ನು ಕಚ್ಚಬಲ್ಲುದು. ಕೊಲ್ಲಲೂ ಬಹುದು. ಹೀಗೆ ಸರ್ಪದ ಕಾವ್ಯಪತಿಮಾ 
ವಿಧಾನದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನಸ್ಸಿನ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸು ಹಾವಾದರೆ ದೇಹವೇ ಹಾವಿನ ಬುಟ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಸಹವಾಸವನ್ನು 
ಬಯಸುವ ಈ ಹಾವಿನೊಂದಿಗೆ ಬಾಳುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅದು ನಮ್ಮನ್ನು 
ಯಾವಾಗ ಕೊಲ್ಲುವುದೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸು ಹೇಳಿದಂತೆ ಕೇಳುತ್ತ ಹೋದರೆ ಎಲ್ಲಿಗೆ 
ತಲುಪುವೆವೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಎಂಥ ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವೆವೊ ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಯಾರಿಂದ ಛೀಮಾರಿ 
ಹಾಕಿಸಿಕೊಳ್ಳುವೆವೊ. "ಗೊತ್ತಿಲ್ಲ. ಮನಸ್ಸು ಸವತ ಢ ಪಾಪ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಪಭುದೇವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಮನಸ್ಸು ಎ೦ಬುದು ಎಲ್ಲ ಪಾಪಗಳ ಜೊತೆ ಆನಂದದಿಂದ ನ್ನರಬಲುದು. 
ನಾವು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಪಾಪಗಳನ್ನು ಮಾಡುವಂತೆ ಪೇರೇಪಿಸಬಲ್ಲುದು. ಅದು ನಮ್ಮನ್ನು 
ನರಕದ ಹೆಬ್ಬಾಗಿಲಿಗೆ ಒಯ್ದು ಕೊಂದುಹಾಕಬಲ್ಲುದು. `ನಮ್ಮ ಪವೃ ತ್ರಿಗಳು ಗರಿಗೆದರುವಂತೆ 
ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ನೈತಿಕ ಪಜ್ಞೆ "ಮತ್ತು ಸಹ "ಕಟ್ಟಳೆಗಳ ಭಯವನ್ನು 
ನಾವು ದಾಟುವಂತೆ ಮಾಡಬಲ್ಲುದು. ನಾಚಿಕೆಗೆಟ್ಟು” ವರ್ತಿಸುವಂತೆ ಪೇರೇಪಿಸಬಲ್ಲುದು. 
ನಮ್ಮನ್ನು ಕಚ್ಚುತ್ತ ನಾವು ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಹರಣ ಮಾಡಿಕೊ೦ಡು “ಸಾಯುವ ತೆಗೆ ತಲುಪುವಂತೆ 
ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬಲ್ಲುದು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮನಸಿನ ಭಯಾನಕ ಸ್ವರೂಪದ ಕುರಿತು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ನಾವು ಗಾಬರಿಗೊಳ್ಳುತ್ತೇವೆ ಎಂಬುದೂ ಅವರಿಗೆ 
ಗೊತ್ತಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವರು ಅಭಯವಚನವನ್ನೂ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. " ಸರ್ಪಾಸ್ತವನ್ನು ಎದುರಿಸಲು 
ಗರುಡಾಸ್ತವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ನಿರಂತರವಾಗಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನನ್ನು ಸಸ 
ಗರುಡಾಸ್ತ್ರ ತ ಗರುಡಾಸ್ತ್ರದಿಂದ ಮನಸ್ಸೆಂಬ ಸರ್ಪಾಸ್ತವನ್ನು ನುನ ಸಾಧ್ಯ ಹೀಗೆ 


ದೇವರ ಧ್ಯಾನದಲ್ಲಿ ಮಾನವ ಅದಮ್ಯವಾದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಘಡಿ ಮಮ. ಮನಸಿನ ಮೇಲೆ 
ಹಿಡಿತ ಸಾ ಗು ದು 
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ವಸ್ತು ಮೋಹದಿಂದಾಗಿ ಮನಸ್ಸು ಚಂಚೆಲಗೊಳ್ಳುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ಆ ಚಂಚಲ 
ಮನಸ್ಸು ವಿಷಕಾರಿಯಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ : ಮನಸಿಗೆ ಐಹಿಕ ಆಸೆಯ 
ವಿಷದ ಹಲ್ಲುಗಳಿರುತ್ತವೆ. "ಹಲ್ಲ ತೆಗೆದು ಹಾವನಾಡಿಸಬಲ್ಲಡೆ ಹಾವಿನ ಸಂಗವೆ ಲೇಸು' 
ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ವಿಷದ ಹಲ್ಲುಗಳನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ ಹಾವು 
ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಹಾನಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ಆಗ ಅದರ ಒಡನಾಟ 
ಆಕರ್ಷಕವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದರ ಜೊತೆ ಆಟವಾಡುವವರಿಗೆ ಸ್‌ ಭಯವಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವೆಂಬ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮನಸ್ಸಿನ ವಿಷದ ಹಲ್ಲುಗಳನ್ನು 
ತೆಗೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಹೀಗೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ ಕಂಡದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಫಡೆಯಬೇಕೆಂಬ ಮನಸ್ಸು ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತದೆ. 1) ಮನಸ್ಸಿನ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ಕೊನೆಗೆ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಮಾನವರು 
ಮನಸೆ ಸ೦ಬ ಹಾವನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಡಲು ದೇವರ ಧ್ಯಾನದ ಮೂಲಕ “ಗುಡ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಬಗ್‌ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ತ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಹೇಗೆ 
ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಹುಲ್ಲು ಕ್‌ ನೀರು, ಗಾಳಿ, ಬೆಳಕು ಮುಂತಾದವುಗಳೆಲ್ಲ 
ತಮ್ಮ ತಮ್ಮ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಆದರೆ ಅನೇಕರಿಗೆ ಇವುಗಳ ಮಹತ್ವವೇ ತಿಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರಿಗೆ ನಗ ನಾಣ್ಯ ಮತ್ತು ಭೂಸಂಪತ್ತೆಂಬ ವಸ್ತುಮೋಹ ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಶೇಖರಣೆಯಲ್ಲೇ ಇಡೀ ಜೀವನ ಕಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಮನಸ್ಸನ್ನು ಹರಿಬಿಟ್ಟಷ್ಟೂ ಅದು 
ಇಂಥ ಸಂಪತ್ತಿನ ಕಡೆಗೆ ಓಡುತ್ತದೆ. ಅವರು ಸೂರ್ಯೋದಯ, ಚಂದ್ರೋದಯ, ಉಕ್ಕೇರುವ 
ಸಮುದ್ರ, ಹರಿವ ನದಿ, ಹಕ್ಕಿಗಳ ಕಲರವ, ಬೀಸುವ ತಂಗಾಳಿ, ಹಸಿವನ್ನು ಇಂಗಿಸುವ ತುತ್ತು 
ಅನ್ನ ಮತ್ತು ನೀರಡಿಕೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುವ ಬೊಗಸೆ ನೀರಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನೇ ಅರಿಯದಂತೆ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. “ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಸೇರಿದ್ದು' ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಮರೆಮಾಚುತ್ತದೆ. 


ಇಂಥ ಮನಸೆಂಬ ವಿಷಸರ್ಪವನ್ನು ಮಾನವ ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ 
ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು "ಪಡೆಯಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ವಿಷಸರ್ಪವನ್ನು ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಹತೋಟಿಯಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯ "ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ' ಎಂಬ ಶಿವಯೋಗದಿಂದ 
ಶರಣರು ಇಂಥ ಮನಸನ್ನು ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆದರು. 


ಶಿವಯೋಗದಿ೦ಂದ ಅಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದರ ಜೊತೆಗೆ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಕೂಡಿಸುವುದರಿಂದ ಅದು ನಮ್ಮ ಅಧೀನದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ಆಗ ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ “ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಯೊ೦ದು ವಸ್ತು 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಗೂ ಸೇರಿದ್ದು' ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡುವುದು. ಇಂಥ "ಅಲೌಕಿಕ ಅರಿವು 
ಮತ್ತು ಲೌಕಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ'ಯಿ೦ದ ಮಾನವ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ವಿಶ್ವಮಾನವನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಶರಣರು 
ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವಮಾನವರಾದವರು. 
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ಶರಣರು ಸದಾ ಮಂಗಲಮಯವಾದ ಮನಸ್ಸು ಉಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದರು. ಈ ಜಗತ್ತಿನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವನ್ನು ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬಳಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಪಣ ತೊಟ್ಟಿದ್ದರು. ಹೀಗಾಗಿ 
ಅವರಿಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತುವಿನ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ಇತ್ತು. ಆದರೆ ಯಾವ ವಸ್ತುವನ್ನೂ ಅವರು 
ತಮಗಾಗಿ ಆಸೆ ಪಡಲಿಲ್ಲ. "ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ, ಸೀರೆಯೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ ಇಂದಿಂಗೆ 
ನಾಳಿಂಗೆ ಬೇಕೆಂದೆನಾದಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ... ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಶಿವಯೋಗವೆಂಬ ಗಾರುಡ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ವಸ್ತುಮೋಹಿ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಹತೋಟಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಲೋಕದಲ್ಲಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತು ಯಾವುದೇ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸೇರದೆ ಇಡೀ ಲೋಕದ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಸೇರಿದ್ದು ಎಂಬ ಮಹಾನ್‌ ತತ್ತ ಎವನ್ನು 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಸಮತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ವಸ್ತು ಮೋಹದಿಂದ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಹಾನಿಯಾಗುವುದರ 
ಜೊತೆಗೆ ನಾವೂ ಅದಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಗುತ್ತೇವೆ. ಎಲ್ಲವೂ ಲೋಕದ ಆಸ್ತಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿ ಆ 
ಪಕಾರ ಬದುಕಿದಾಗ ನಮಗೆ ಆತ್ಮತೃಪ್ತಿಯಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಲೋಕವೆಲ್ಲ ಆನಂದಮಯ 
ವಾಗಿರುವುದು. 
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ಲಿಂಗವಿರದೆ ಸೀಮೆಯ ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ? 


ಲಿಂಗವಿರದೆ ಸೀಮೆಯ ಕಲ್ಲಿನಲ್ಲಿ? 
ಲಿಂಗವಿರದೆ ಪಶುವಿನ ತೊಡೆಯಲ್ಲಿ? 
ಕಲ್ಲ ತೆಕ್ಕೊಂಡು ಮೆಳೆಯ ಮೇಲೆ ಇಟ್ಟಡೆ, 
ಆ ಕಲ್ಲು ಮೆಳೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಕ್ಕಿದಡೆ, ಆ ಮೆಳೆ ಭಕ್ತನಾಗಬಲ್ಲುದೆ? 
ಇದು ಕಾರಣ ಸತ್ಯ, ಸಹಜ, ಸದ್ಭಾವ, ಸದ್ವರ್ತನೆ ಉಳ್ಳಡೆ ಸದ್ಭಕ್ತ, 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ ಆ ಮೆಳೆಯೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕಿದ ಕಲ್ಲಿನಂತೆ 
ಕಾಣಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
ದ ಬಸವಣ್ಣ 


ಎಶ್ವದ ಬಹುಪಾಲು ಧರ್ಮಗಳ ಅನುಯಾಯಿಗಳು ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಯಲ್ಲಿಯೆ 
ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುತ್ತಾರೆ. ಧರ್ಮದ ನಿಜಾಚರಣೆಯಿಂದ ಮಾತ್ರ ನಾವು ಧರ್ಮವನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸಬಲ್ಲೆವು. ಆಗ ಆ ಧರ್ಮ ನಮ್ಮನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಬಲ್ಲುದು. ಅಂದರೆ ನಾವು ಸತ್ಯವಂತರಾಗಿ, 
ಸದ್ಭಾವನೆ ಮತ್ತು ಸದ್ವರ್ತನೆಗಳೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ನಿಜಾಚರಣೆಯೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿ 


ದಂತಾಗುವುದು. 


ವಿವಿಧ ಹೆಸರಿನ ಧರ್ಮಗಳ ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆಗಳು ಬೇರೆಬೇರೆಯಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಆದರೆ 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಒಳಗೆ ಒಂದೇ ವಿಶ್ವಧರ್ಮ ಇರುತ್ತದೆ. ಅದು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು 
ಬಯಸುವಂಥದ್ದಾಗಿರುತ್ತದೆ. ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳ ಬಾಹ್ಯಾಚರಣೆ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಇದ್ದರೂ ಅವು 
ಮೂಲಸ್ಪರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವಂಥವುಗಳಾಗಿವೆ. ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವೇ 
ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ತಾಯಿಬೇರಾಗಿದೆ. ಈ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿದಾತ ಸತ್ಯವಂತ 
ನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಸದ್ಭಾವನೆಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿರುತ್ತಾನೆ. ಅಲ್ಲದೆ ಸದ್ದರ್ತನೆಯೊಂದಿಗೆ ದೈನಂದಿನ 
ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸುತ್ತಾನೆ. ಯಾವುದೇ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವನಾಗಿದ್ದರೂ ಭಗವಾನ ಬುದ್ಧ 
ಹೇಳಿದ ಮತ್ತು ಶರಣರು ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಶೀಲ ಹಾಗೂ ಕರುಣೆಯನ್ನು 
ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊ೦ಡೇ ಬದುಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 


ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪ೦ಚದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಶೀಲದ ಮೂಲಕ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಕರುಣೆಯ ಮೂಲಕ ಭಾವನಾ ಪ್ರಪಂಚವನ್ನು 
ಹೊಂದಬೇಕು. ಇದಕ್ಕಾಗಿ ಬುದ್ಧ ಮತ್ತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎರಡು ಮಾರ್ಗಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಒಂದು ಸಮಾಧಿ ಮಾರ್ಗ ಮತ್ತು ಇನ್ನೊಂದು ಪ್ರಜ್ಞಾ ಮಾರ್ಗ. ಸಮಾಧಿ ಮಾರ್ಗದಿಂದ 
ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಭಾವನಾ ಪ್ರಪಂಚಗಳ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಪ್ರಜ್ಞಾ ಮಾರ್ಗದಿಂದ ಭೌತಿಕ 
ಪ್ರಪಂಚದ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಈ ಮೂರೂ ಪ್ರಪ೦ಚಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
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ಮತ್ತು ಜ೦ಗಮಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಹಿಡಿದಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ನಮ್ಮನ್ನು ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಗೆ 
ಒಯ್ಯಬೇಕು. ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಬೇಕು. 
ಇದಕ್ಕೆ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜಸೇವೆಯ ದಾರ್ಮಿಕ ಧನಭಾಷೆ ಇದು. 


ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯಿ೦ದ ಬರುವ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಭಾವನಾಪಪಂಚಗಳ 
ಅನುಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಭೌತಿಕ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ವ್ಯವಹರಿಸಬೇಕು. ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಪೆಡೆದುಕೊಂಡ 
ಸತ್ಯ, ಸಹಜ, ಸದ್ಭಾವ ಮತ್ತು ಸದ್ವರ್ತನೆಗಳು ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಮೂಲಕ ಭೌತಿಕ 
ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾರೂಪ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಪೂಜಾರ್ಹವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು 
ಮೆಳೆಯೊಳಗೆ ಸಿಕ್ಕಿದ ಕಲ್ಲಿನಂತಾಗುವುದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 


ನಾವು ಒಳಗಿನ ಲೋಕವನ್ನು ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದೆ ಹೊರಗಿನ ಲೋಕದ ಬದುಕನ್ನು 
ಅರ್ಥಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇಂಥ ಒಳಗಿನ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು 
ಮಾನವ ಮಾತ್ರ ಹೊಂದಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೇಳುತಾರೆ. ಮಾನವನಿಗೆ 3 
ಹತ್ತಿರವಿರುವ ಪೌಣಿ ಎಂದರೆ "ವಾನರ. ವಾನರ ಕೂಡ ತನ್ನ ಒಳಗಿನ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಬಾಹೃಪ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹಲ್ಲೆಗಳಾಗಬಹುದು ಎ೦ಬ ಜಾಗೃತ ಭಾವದಿಂದಲೇ 
ವಾನರ ದಜ ಮಾಡಿ ಎಲ್ಲ ಪಾಣಿಗಳು ಬದುಕುತ್ತವೆ. ಆದರೆ ತ ಮಾತ್ರ 
ಧ್ಯಾನಸ್ಥನಾಗಿ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೂ ತಆಪಬಲ್ಲ. ಬಾಹ್ಯ ಪ್ರಪಂಚದಲ್ಲಿ ಪಜ್ಞಾವಂತನಾಗಿಯ 


೧೨ _ ೮ 


ಬದುಕಬಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಧ್ಯಾನ ಮತ್ತು. ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಡಿ ಪರಿಪೂರ್ಣಗೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. 


ಮಾನವ ಒಳಜಗತ್ತಿನ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಹೊರಜಗತ್ತಿನ ಜಾಗೃತ ಅವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಹೊಂದುವುದಕ್ಕೆ ಅಲ್ಲಸ್‌ ಹಕ್ಷೆ "ದಿ ಸೆಲ್ಫ್‌ ಆಂಡ್‌ ದಿ ಅದರ್‌' ಎಂದು 
ಡಿ ರಾ ೪ ರೆ 
ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಮಾನವರು ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿ ತಮ್ಮ ಒಳಜಗತ್ತನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವಿದೆ. ಹಾಗೆ ಒಳಜಗತ್ತನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಸತ್ಯ, 
ಸಹಜ, ಸದ್ದಾವ ಮತ್ತು ಸದ್ವರ್ತನೆಯ ಗುಣಗಳಿಂದ ದಾಸೋಹಂಭಾವವೆಂಬ ವಿಶಾಲ 
ಮನೋಭಾವವನ್ನು ಹೊಂದುವುದಕ ಮೂಲಕ ಹೊರಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸೇವಾಧರ್ಮವನ್ನು 
ಪಾಲಿಸುವುದು ೨ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸ ಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು 
ಮಹತ್ವದ ಪಾತ್ರವನ್ನು ವಹಿಸುವುದು. 


ಬಸವಧರ್ಮದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಬಹದೊಡ್ಡ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಾಗಿದೆ. ಅರುಹಿನ 
ಕುರುಹು ಆಗಿರುವ ಅದು ಜಾತಿ, ಮತ, ಪಂಥ, ವರ್ಣ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಂದ 
ಮಾನವಜನಾಂಗವನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಅದು ಯಜ್ಞ 
ಯಾಗ, ಹೋಮ ಮತು ಅವುಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ನೇಮ ಜಪ, ತಪಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತಕ್ಕೆ ಕಡಿವಾಣ ಹಾಕುತ್ತದೆ. ದೇವಾಲಯ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತದೆ. 
ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತದೆ. ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ಯತೆಯನ್ನು ಹೋಗಲಾಡಿಸುತ್ತದೆ. ಜನನ 
ಸೂತಕ, ಕುಲಸೂತಕ, MF ಎಂಜಲಸೂಕಕ, ಪ್ರೇತೆಸೂತಕಗಳು ಅರ್ಥಟೀನ ಎಂದು 
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ಸಾರುತ್ತದೆ. ಗ್ರಹಣ, ಸಂಕ್ರಾಂತಿ,' ತಿಥಿ, ಏಕಾದಶಿ, ಅಷ್ಟಮಿ, ನವಮಿ ಎ೦ಬ ಕಲ್ಪಿತಗಳನ್ನು 
ಮಾನವರಿಂದ ದೂರ ಸರಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವರ ಮೆದುಳನ್ನು ಇಂಥ ಮಾನಸಿಕ ಸಂಕೋಲೆಗಳಿಂದ 
ಬ೦ಧಿಸುವುದರ ಬಗ್ಗೆ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತದೆ. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವಂತೆ 
ಮಾಡುವ ಮನುಧರ್ಮವನ್ನೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಸೂತಕ ಎಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ 
ಜನಾ೦ಗವನ್ನು ಬೌದ್ಧಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿ೦ದ ಪಾರು ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು 
ತಾರತಮ್ಯಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ. ತರ್ಕ, ಆಗಮಗಳಿಗೆ ಅದು ಸವಾಲು 
ಹಾಕುತ್ತದೆ. ' 


ಈ ಕಾರಣಕ್ಕಾಗಿಯೆ ಅಸ್ಪ] ಶ್ವರು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಬಹುಪಾಲು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ತಮ್ಮ ಎದೆಯೆ "ಮೇಲೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡು ನಡೆದಾಡುವ ದೇವಾಲಯಗಳೇ 
ಆದರು. ದೇವಾಲಯದ ಹಂಬಲವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಅಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟಿಕೆಲಸಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಿದರು. ಪೂಜಿ ಮಧ್ಯಸ್ಥಿಕೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ 
ಮೂಲಕ ತಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಜೊತೆ ಭಾವೈಕ್ಯ ಸಾಧಿಸಿದರು. ಯಾರ ಎದೆಯ ಮೇಲೆ 
ಲಿಂಗವಿದೆಯೊ ಅವರ ಪೂರ್ವಜರು ಎಲ್ಲ ಸಂಕೋಲೆಗಳನ್ನು ಕಿತ್ತೊಗೆದು ಮಾನವೀಯತೆಯನ್ನು 
ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡ ಶೂರ ಜನಾಂಗ ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. ಒಂದು ವೇಳೆ ಹೀಗೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಿಂದ ಪರಿವರ್ತನೆಯಾಗದೆ ಕೇವಲ ಲಿಂಗ ಧರಿಸುವುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಟೀಕಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು 
ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯ ಮಾಡಿಹರು 
ನಾನೇನ ಮಾಡುವೆ ಬಡವನಯ್ಯಾ. 
ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಬ, ದೇಹವೆ ದೇಗುಲ 
ಶಿರ ಹೊನ್ನಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೇಳಯ್ಯಾ 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ. 


ಇ ಬಸವಣ 
ಣೃ 


ಶ್ರೀಮಂತರು ಶಿವಾಲಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರಿಗೆ ಶಿವಾಲಯವೆಂಬುದು 
ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಇಡುವ ಸ್ಥಾನವಾಗಿದೆ. ನಾನು ಆ ಶಿವಾಲಯವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು 
ಏನು ಮಾಡಲಿ? ಏಕೆಂದರೆ ನನ್ನ ಬಳಿ ನನ್ನದೇ ಆದ ಸಂಪತ್ತಿಲ್ಲ. ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ 
ಎಂದೊಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಥಮರಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಎಂದು ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು 
ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ, ಆ ಸಂಪತ್ತು ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಸೇರುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ನಾನು 
ಸ್ವಂತಕ್ಕೆ ಬಡವನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ ಶರಣಸಂಕುಲ ಶ್ರೀಮಂತವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ಶರಣರಂತೆ 
ತನು ಮನ ಧನ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಹೀಗೆ ಬಡವನಾಗಿದ್ದರಿ೦ದ ನನಗೆ ಶಿವಾಲಯದ ಅವಶ್ಯಕತೆ 
ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣಕ್ಕೆ ನಾನು ದೇವಾಲಯಗಳ ನಿರಾಕರಣೆ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. ನನ್ನ 
ದೇಹವೇ ಶಿವಾಲಯವಾಗಿದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ಇರುವಂತೆ ನನ್ನೊಳಗೂ ಶಿವನಿರುವ 
ಕಾರಣ ನನ್ನ ಕಾಲೇ ದೇಹವೆಂಬ ದೇಗುಲದ ಕಂಬಗಳಾಗಿವೆ. ಶಿರವು ಹೊನ್ನ ಕಲಶವಾಗಿದೆ. 


ದೇವಾಲಯಗಳು ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. ದೇಹವೆಂಬ ದೇವಾಲಯವೂ ಉಳಿಯುವುದಿಲ್ಲ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಸ್ಥಾವರಕ್ಕೆ ಅಳಿವುಂಟು. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದೆಲ್ಲವೂ ಸ್ಥಾವರವೇ ಆಗಿದೆ. ತಿರುಗುವ 
ಪೃಥ್ವಿಯೂ ಸ್ಥಾವರವೇ, ಬೆಳಕು ಕೊಡುವ ಸೂರ್ಯನೂ ಸ್ಥಾವರವೇ, ಚಲನಶೀಲವಾದವುಗಳು 
ಕೊಡ ಸ್ಥಾವರವೇ. ಏಕೆಂದರೆ ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಅವು ಚಲಿಸುವುದಿಲ್ಲ ಅವುಗಳೊಳಗಿನ 
ಜಂಗಮಶಕ್ತಿಯೇ ಚಲನಶಕ್ತಿಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ . ಅವುಗಳ ಚಲನೆಗೆ ಆ ಜ೦ಗಮಶಕ್ತಿ 
ಕಾರಣವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆ ಜ೦ಗಮಶಕ್ತಿಯೇ ದೇವರು. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಜ೦ಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ. ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣವುದೆಲ್ಲ ನಾಶವಾಗುತದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಸ್ಥಾವರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಒಳಗಣ್ಣಿಗೆ ಮಾತ್ರ 
ಕಾಣುವಂಥದ್ದು ನಾಶವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಜಂಗಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಚೈತನ್ಯದಿ೦ದ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳು ಹುಟ್ಟಿವೆ. ಇಡೀ ಭೂಲೋಕ, ಗ್ರಹ ಮತ್ತು 
ನಕ್ಷತ್ರಲೋಕ ಹಾಗೂ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಸಕಲ ವಸ್ತುಗಳು ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ 
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ಹುಟ್ಟಿವೆ. ಹೀಗೆ ವಸ್ತುವಿನ ಹುಟ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣವಾದ ಆ ಚೈತನ್ಯವೇ ಜಂಗಮ. ಆ ಜಂಗಮದಿಂದ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳು ಹಾಗೂ ಆ ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳಿಂದ ಹುಟ್ಟದ ವಸ್ತುವಿಶ್ವವೆಲ್ಲ 
ಸ್ಥಾವರ. ಜ೦ಗಮದಿಂದಲೇ ಹುಟ್ಟಿದ ಸ್ಥಾವರದೊಳಗೆ ಜಂಗಮವು ಶಕ್ತಿರೂಪದಲ್ಲಿದೆ. ಜಾಗ 
ಸ್ಥಾವರವೆಂಬುದು ಜಂಗಮದಿಂದ ಹುಟ್ಟದೆ ಮತ್ತು ಅದರ ಗರ್ಭದೊಳಗೆ. ಜಂಗಮವು 
ಚೈತನ್ಯರೂಪದಲ್ಲಿದೆ. ಸ್ಥಾವರವು ಜಂಗಮದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಕಾರಣ ಅದು ಅಳಿದ ನಂತರ 
ಜಂಗಮವನ್ನೇ ಸೇರುವುದು. ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಅಳಿವಿಲ್ಲ. ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಸ ಸ್ಥಾವರವೆಲ್ಲ ಅಳಿದು ತನ್ನ 
ಮಿನೆವಡಾದ ಮತ್ತು ತನ್ನೊಳಗೇ ಇರುವ ಜಂಗಮವನ್ನು ಸೇರುವುದು. ಹೀಗೆ 
ಜಂಗಮ(ಚೈತನ್ಯ)ದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಸ್ಥಾವರ (ವಿಶ್ವ) ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಅಳಿದು ಜ೦ಗಮವನ್ನೇ 
ಸೇರುವುದು ನಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವದ ರಹಸ ವನ್ನೇ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತರೆದಿಟಿದಾರೆ. 
ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಜಂಗಮವೇ "ಚೈತನ್ಯ ಚೈತನ್ಯವೇ ಚಾ! ಬಯಲೇ ಶೂನ್ಯ. ಶೂನ್ಯವು 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿರುವಂಥದ್ದು. il ಮತ್ತು ಅಳಿವಿಲ್ಲದ್ದು. ವಿಶ್ವದ 
ಪ್ರತಿ ಕಣದಲ್ಲಿಯೂ ಚೈತನ್ಯರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುವಂಥದ್ದು. ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ 
ಬಯಲು ಮಾಡಿ ಚೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರವಸ್ತುವಾದ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಮತ್ತು ವಸ್ತುವಾದ ವಿಶ್ವವನ್ನು ನೋಡುವ 
ಕ್ರಮ ಇದಾಗಿದೆ. ಆ ಪರವಸ್ತುವನ್ನೇ ಬ್ರಹ್ಮವೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ವಸ್ತುವಾದ ವಿಶ್ವವನ್ನು 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆಂದು ಸೌ ಸತ್ತಾರ, “ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯಲ್ಲೇ ದೊಡ್ಡ: ಮೋಸ ಅಡಗಿದೆ. 
"ಜಗತ್ತು ಸುಳ್ಳು ಬಹ್ಮ ಸತ್ಯ' ಎಂದು ಹೇಳುವವರು "ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ "ಹೋರಾಟಗಳನ್ನು 
ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪೂ "ಜಗತ್ತು ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದದಿಂದ ಸುಡ 
ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅಸಮಾನತೆಯಿಂದಾಗಿ ಮಾನವ ಕುಲ ತತ್ತರಿಸಿದೆ. ಶೋಷಣೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ 
ಸಾಗಿದೆ. ಮಾನವನ ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯಿಂದಾಗಿ ಪಶು ಪಕ್ಷಿ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರು ಸಂಕಷ್ಟಕ್ಕೀಡಾಗಿದ್ದಾರೆ. “ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಸುಳ್ಳು' ಎ೦ದು ವಾದಿಸುವವರಿಗೆ 
ಪ್ರ ವಾಸ ಸವದ ದರ್ಶನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. "ಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಪ ಅದ್ದೆ ತೆವನ್ನು ವ 
ತಮ್ಮದೇ “ಆದ ಅದ್ವೆ ತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. "ದ್ರ್ಯ ಜಗತ್ತು ಸುಳ ವಾಸವ' ಎಂಬ 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. "ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ ಆದರೆ ಬಹ್ಮಾಂಡ. ವಾಸ್ತವ ಎಂಬುದೇ 
ಬಸವಾದೆ ತೆ. ಹೀಗೆ ಶಂಕರಾದ್ವೈತವನ್ನು ಬಸವಾದ್ವೈ ತ ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತದೆ. | 


ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದ ವಾಸ್ತವಕ್ಕೆ ಕಾಲಮಿತಿ ಇದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಅದಕ್ಕೆ ಅಳಿವಿದೆ. ಹುಟ್ಟಿದ್ದು 
ಸಾಯಲೇಬೇಕು. ಆದರೆ ಅದು ಸಾಯುವವರೆಗೆ ವಾಸವವಾಗಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಬಹ್ಮವು ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲ 
ಹೀಗಾಗಿ ಅದು ಸಾಯುವ ಪ್ರಶ್ನೆಯೇ ಇಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಬಹ್ಮವೆನಿಸಿದ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಅಳಿಎಲ್ಲ. 
ಆದರೆ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆನಿಸಿದ ಸ್ಥಾವರವು ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಹೇಳುವಂತೆ ಸುಳ್ಳಲ್ಲ, ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವಂತೆ ವಾಸ್ತವ. ಈ ವಾಸ್ತವಕ್ಕೆ ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯುಂಟು. ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದ ಪ್ರತಿಯೊಂದಕ್ಕೆ 
ಕಾಲಮಿತಿಯುಂಟು. ಇದೇ ವಾಸವ. ಈ ವಾಸ್ತವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿರುವ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಬದುಕು 
ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಸಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 
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ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಉಳ್ಳವರು' ಮತ್ತು “ಬಡವರು' ಪದಗಳನ್ನು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. “ಉಳ್ಳವರು” ಎಂದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಪರವೆ ಇಲ್ಲದೆ 
ಬದುಕುವವರು. ಸಮಾಜವನ್ನು ಮತ್ತು ನಿಸರ್ಗವನ್ನು ಬಡವಾಗಿಸುತ್ತ ತಾವು ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲ 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಒಡೆಯರಾಗಬೇಕೆನ್ನುವವರು. "ಬಡವರು' ಎಂದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಾಳಜಿಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಿ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಬದುಕುವವರು. 
ತಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ವಿನಮ್ರಭಾವದಿ೦ದ ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರು. ಹಾಗೆ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದನ್ನು ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗಾಗಿ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ವಿನಿಯೋಗಿಸುವವರು 
ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಸ್ವಾವಲಂಬಿ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಬಳಸುವವರು. ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಸಂಪತ್ತಿನ ಶೇಖರಣೆ 
ಮಾಡಲು ಹೇಸಿಕೊಳ್ಳುವವರು. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದ ಶರಣಸಂಕುಲದ 
ಏಳ್ಗೆಗಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿಯಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕೂಡಿಹಾಕಲು ಶ್ರಮಿಸುವವರು. ಹೀಗೆ 
ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯದ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣ ಹಾಗೂ ಇತರ ಶರಣರು “ಬಡವ'ರಾಗಿದ್ದರು. 


56 / ವಚನ ವಿವೇಕ - 1 


ಲಿಂಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ನಾಯಕ ನರಕ 


ಕಲ್ಲ ಮನೆಯ ಮಾಡಿ ಕಲ್ಪ ದೇವರ ಮಾಡಿ 
ಆ ಕಲ್ಲು ಕಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಕಡೆದಡೆ, ದೇವರೆತ್ತ ಹೋದರೊ? 
ಲಿಂಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಮಾಡಿದವಂಗೆ ನಾಯಕ ನರಕ ಗುಹೇಶ್ವರಾ. 
- ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು. 


ವ್ಯೋಮಮೂರುತಿ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು ಶರಣಸಂಕುಲದಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ 
ಅನುಭವಮಂಟಪದ ಶೂನ್ಯಸಿ೦ಹಾಸನಾಧೀಶ್ವರರಾಗಿ ಅಮರರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಅರಿವಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೋಡಿದ್ದಾರೆ. ಮಾನವಜನಾಂಗದ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ 
ಅನಿಷ್ಟ. ಭೇದಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಅಳಿಸಿಹಾಕುತ್ತ ಸಕಲಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗುವಂಥ ಇಷ್ಟಾರ್ಥವನ್ನು 
ಈಡೇರಿಸುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಪರಶಿವನ ಸಂಕೇತ. ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ದೇವರನ್ನೊಳಗೊಂಡ ವಿಶ್ವದ 
ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು. 


ಗುರು ಕಾರುಣ್ಯದ ಮೂಲಕ ಪಡೆದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಅಂಗದ ಮೇಲೆ ಧರಿಸುತ್ತ 
ಸದಾಚಾರಿಯಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಶರಣರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಆಶಯದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಇಂಥ ಅನೇಕ ವಚನಗಳನ್ನು ರಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಜೀವಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮನ ಮಧ್ಯೆ ಅದ್ವೆ ತವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂಥದ್ದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕ ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುವ ಕ್ರಮ ಶರಣರ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯಲ್ಲಿ ಅಡಗಿದೆ. ಹೀಗೆ 
ದೇಹವೆಂಬ ಗುಹೆಯಲ್ಲಿನ ಗುಹೇಶ್ವರನಾದ ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮ ಒಂದಾದಾಗ 
ವ್ಯಕ್ತಿಯು ವ್ಯಷ್ಟಿಪ್ರಜ್ಜಿಯಿ೦ದ ಹೊರಬಂದು ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ವಿಶ್ವಮಾನವನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ಹೀಗೆ ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗಬೇಕೆಂಬುದೇ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಮೊದಲು ಮಾಡಿ 
ಶರಣರೆಲ್ಲರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು 


ಸ್ಥಾವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಇಂಥ ಮಹತ್ವದ್ದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು ಎಂಬುದು ಶರಣರೆಲ್ಲರ 
ದೃಢನಿಲುವು. "ಶಿವ' ಎಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದು. "ಯೋಗ' ಎಂದರೆ ಕೂಡುವುದು. 
'ಶಿವಯೋಗ' ಎಂದರೆ ಮಂಗಳಕರವಾದುದರ ಜೊತೆಗೆ ಕೂಡುವುದು. ಜೀವಾತ್ಮನು 
ಮಂಗಳಕರವಾದ ಪರಮಾತ್ಮನ ಜೊತೆ ಸೇರುವುದೇ ಶಿವಯೋಗ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಿಂದ 
ಇಂಥ ಶಿವಯೋಗವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. ಆದರೆ ಸ್ಥಾವರದಿಂದ ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು 
ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು “ಲಿ೦ಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯ ಮಾಡಿದವಂಗೆ 
ನಾಯಕ ನರಕ ಗುಹೇಶ್ವರಾ.” ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕಲ್ಲ ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಕಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಇನ್ನೊಂದು 
ಕೆತ್ತಿದ ಕಲ್ಲನ್ನಿಟ್ಟು ಅದಕ್ಕೆ ದೇವರೆಂದು ಕರೆಯುವುದಾದರೆ, ನಾವು ಸಂಧಿಸಬೇಕಾದ ದೇವರು 
ಎಲ್ಲಿ ಎಂದು ಪ್ರಭುಗಳು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಕಲ್ಲು, ಕಲ್ಲುಕುಟಿಕನಿ೦ದ 
ಮೂರ್ತಿಯಾಗಿ, ಮಂತ್ರಕ್ಕೆ ಲಿಂಗವಾಯಿತಲ್ಲಾ. ಇವರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಕೂಸ ಲಿಂಗವೆಂದು 
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ಕೈವಿಡಿವ ವತಗೇಡಿಗಳನೇನೆಂಬೆ ಗುಹೇಶ್ವರಾ!” ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುತ್ತಾರೆ. “ಗುಹೇಶ್ವರಾ ನೀನು 
ಚಲಾದಡೆ ನಾನು ಏನಪೆನು?” ಎಂದು. ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸೇನೆದ ಲಿಂಗವು ಕರಸ್ಪ ಸಲಕ್ಕೆ 
ಬಂದರೆ ಎನಗಿದು ಸೋಜಿಗ, ಎನಗಿದು ಸೋಜಿಗ!” ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಸೋ 
ದೇವರು ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಆತನ ಸಂಕೇತ ಮಾತ್ರ ಎಂದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗಪ್ರತಿಷ್ಠೆಯು ದೇಗುಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಸ್ಥಿರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ದೇಗುಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅರಿವು ಇಡೀ ಸಮಾಜದ 
ಕೇಂದಬಿಂದುವಾಗಿರಬೇಕೆಂಬುದು ಶರಣರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು ಕಲ್ಲಿನಿಂದ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ದೇವರನ್ನು 
ಕಲ್ಲ ಮೇಲೆ ಇಟ್ಟು ಅದರ ಸುತ್ತ ಕಲ್ಲುಡಿ ಕಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸುವುದರಿ೦ದ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ 
ಜೊತೆ ನಾವು ಒಂದಾಗುವುದು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದಾದರೂ ಹೇಗೆ ಎಂಬುದು ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳ 
ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿದೆ. 


ಭಾರತೀಯ ಸಮಾಜವು ಸ್ವಯಂ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಗ್ರಾಮಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ 
ರೂಪುಗೊಂಡಿದೆ. ವರ್ಣ, ಜಾತಿ, ಉಪ ಜಾತಿಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯಿ೦ದಾಗಿ ಪ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆಯ ವಿಷ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿದೆ. ದೇಗುಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪು 
ಅಸಮಾನತೆಯ ವಿಷವನ್ನು ಇತಿಹಾಸದುದ್ದಕ್ಕೂ ಪೋಷಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದಿದೆ. ವೈದಿಕಮಯ 
ದೇಗುಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗದವರೂ ಇರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರಿಗೆ ಅವರದೇ ಆದ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಗಳಿರುತ್ತವೆ. ಪಂಚಮರು ಬಿಟ್ಟಿಸೇವೆ ಮಾಡುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಆದರೆ ಅವರಿಗೆ 
ದೇಗುಲದಲ್ಲಿ ಪ್ರವೇಶವಿಲ್ಲ. ಇತರ ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರು ದೇವಸ್ಥಾನಕ್ಕೆ ಸ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಶ್ರಮದ 
ಕೆಲಸಗಳಲ್ಲಿ. ಫಲಾಪೇಕ್ಷೆ ಇಲ್ಲದೆ ತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. ಕುಲೀನರು ಜಾತ್ರೆ ಮತ್ತು ಉತ್ಸವಗಳ 
ಮೇಲ್ವಿಚಾರಣೆ ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಅರ್ಚಕರಿಗೆ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದೇ ದುಡಿಮೆ. ಹೀಗೆ ಸ್ವಯಂ 
ಫೊ ಗ್ರಾಮ ಸಮಾಜದ ಆಯಪದ್ದತಿಗೆ ಪೂರಕವಾಗಿಯೇ ಗುಡಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು 
ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದ ವಿವಿಧ ಸ್ಥರಗಳ ಜಾತಿ ವರ್ಗಗಳ ಪ್ರತ್ಯೇಕತೆಯನ್ನು ರಕ್ಷಿಸಿಕೊ೦ಡಿರುತ್ತದೆ. 
ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸಂರಕ್ಷಿಸುವುದೇ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಅಂದರೆ ಶೋಷಣೆಗೆ 
ಒಳಗಾಗುವ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಅರಿವಿಗೆ ಬರದ ಹಾಗೆ ಈ ಶೋಷಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯನ್ನು ಮೇಲ್ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಜನರು ಕಾಯ್ದುಕೊಂಡು ಬಂದಿರುತ್ತಾರೆ. 


ದೇಗುಲಗಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಜಾತ್ರೆಗಳಲ್ಲಿ ಕಲೆ, ಸ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಕ್ರೀಡೆ, ಸಾಹಸಕ್ರೀಡೆ, ಮನರಂಜನೆ 
ಇರುತ್ತವೆ. ರೈತರನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಬೇಕಾದ ವಸ್ತುಗಳ 
ಮಾರಾಟ ಮತ್ತು ಪ್ರ ಉತ್ಪನ್ನಗಳ ಮಾರಾಟ, ದನಗಳ ವ್ಯವಹಾರವಿರುತ್ತದೆ. ಶೃಂಗಾರ 
ಸಾಧನಗಳು, ಆಲಂಕಾರಿಕ ವಸ್ತುಗಳು ಹೀಗೆ ಇಡೀ AE ಜನರ 'ಜೀಡಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಈಡೇರಿಸುವ ಕ್ಷಣಗಳಾಗಿ ಈ ಜಾ ತ್ರೆಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುವ ಮೂಲಕ ದೇಗುಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುತ್ತಲೇ ಬಂದವು. ಲೌಕಿಕದ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಈಡೇರಿಸುವ ಚೇಸುಲಗಳು 
ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿಯೂ ಜನಸ ಮುದಾಯಕ್ಕೆ ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನು ಕೊಡುವ ತಾಣಗಳಾದವು. 


ಅರಿವು ಪ್ರಧಾನವಾದ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಿದ ಅಲ್ಲಮ ಮುಂತಾದ ಶರಣರ ಅಂತದ ್ಸೈಷ್ಟಿಗೆ 
ಈ ಶೋಷಣೆ ಮತ್ತು ly ಮಾನವರನ್ನು ದೂರ ಒಯ್ಯುವ ಮಾರ್ಗಗಳು 
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ಗೋಚರಿಸಿದವು. ಇಂಥ ಹೀನಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತಿ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಮಾನತೆಯೊಂದಿಗೆ ನಿಜವಾದ ದೇವಮಾರ್ಗದಲ್ಲಿ ಒಯ್ಯಬೇಕೆಂಬುದೇ ಅವರ ಆಶಯ 
ವಾಗಿತು. | 


ಶರಣರು ಅನುಭವ ಮಂಟಪದ ಮೂಲಕ ಮಂದಿರಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸಮಾನವಾದ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆದರು. ಆರ್ಥಿಕ 
ಮತ್ತು ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕ ವಿಚಾರಗಳಲ್ಲ ಅಲ್ಲಿ ಚರ್ಚೆಗೆ ಬಂದವು. ಸಮಾನತೆಯ ದೇವರ 
"ದರ್ಶನ'ವನ್ನು ಅವರೆಲ್ಲ ಪಡೆದರು. ತಮ್ಮ ದೈನಂದಿನ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕವೇ 
ಅನುಭಾವಿಗಳಾದರು! ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿಯೇ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಇಂಥ ಪ್ರಯೋಗಪೊಂದು 
ನಡೆಯಿತು. ದೇವಸ್ಥಾನಗಳಿಲ್ಲದ ಶರಣಸಮಾಜದ ಉದಯವಾಯಿತು. ಶರಣರಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ಕಾಯಕದವರು ಮತ್ತು ಕಲಾವಿದರು ಇದ್ದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ನಿತ್ಯವೂ 
ಉತ್ಸವದ ವಾತಾವರಣವಿತ್ತು. 
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ಪೃಥ್ದಿ ಸಮ ಬಾರದು 


ಟ 
ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗೆ ಪೃಥ್ವಿ ಸಮ ಬಾರದು; 
ಸರಿಯಲ್ಲ ನೋಡಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 


ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗೆ! 
ಸ - ಬಸವಣ್ಣ 

ಕಲ್ಯಾಣದ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಂದುದಿನ ಒಡ್ಡೋಲಗಕ್ಕೆ ಹೋಗುತ್ತಿರುವಾಗ 
ಹರಳಯ್ಯನವರು ಶರಣು” ಎಂದು ಕೈ ಮುಗಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ' 
ಎಂದು ಕೈ ಮುಗಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎರಡುಬಾರಿ ಶರಣೆಂದುದನ್ನು ಕೇಳಿ ಸಂಭೀಭೂತರಾದ 
ಹರಳಯ್ಯ ನಿಂತಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತರು. ಪತ್ನಿ ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮ ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಬರುವವರೆಗೆ 
ಅಲ್ಲಿಯೇ ನಿಂತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಹೆಚ್ಚಿನ “ಶರಣು' ಹೊರೆ ಹೊರೆಸಿದ್ದನ್ನು 
ಪತ್ನಿಗೆ ವಿವರಿಸಿದರು. ತಮ್ಮ ತೊಡೆಯ ಚರ್ಮದಿಂದ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಯ ಮಾಡಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಪಾದಗಳಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಪರಿಹಾರ ಎಂದು ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. 


“ಮರುದಿನವೆ ಹರಳಯ್ಯ ಕೊರೆದ ಬಲದೊಡಿ ಚರ್ಮ 
ಹರನೆಂದು ಮಡದಿಯೆಡದೊಡೆಯ/ ತಾ ಕೊಯ್ದು 
ಭರದಿ ಹದಮಾಡಿ ಒಣಗಿಸಿದ//” 


ಎ೦ದು ಮುಂತಾಗಿ ಆ ಕಾಲದ ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ ತ್ರಿಪದಿಗಳನ್ನು 
ಕಟ್ಟಿ ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. 


ಹರಳಯ್ಯನವರು ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ಒಯ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟಾಗ, ಅವರು 
ಭಾವಪರವಶರಾಗಿ ಅವುಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ತಲೆಯ ಮೇಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡು "ಇವು ದೇವರ ಪಾದರಕ್ಷೆಗಳು' 
ಎಂದರು. ಆ ಸಂದರ್ಭದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲೆ ತಿಳಿಸಿದ ವಚನವನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹರಳಯ್ಯ ದಂಪತಿ ES ದ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳಿಗೆ ದೇವರ ಸೃಷಿಯಾದ yy 
ಪೃಥ್ವಿ ಸಮ ಬರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಬೇಕಾದರೆ ಹರಳಯ್ಯ ದಂಪತಿ 
ಸ ಪವಿತ್ರ ಜೀವಗಳು ಎಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುವುದು. 


ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯನವರು ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಮಧುವರಸರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆ 
ಪಡೆದ ಕಾರಣ ಜಾತಿಸ ie ಊೂ್ಯ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜಾತ್ಯತೀತ ಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮ ಸ್ತೀಕರಿಸಿದರು. ಹರಳಯ್ಯನವರ ಮಗ 'ಶೀಲಿವಂಕನ' ಜೊತೆ ಮಧುವರಸರ ಮಗಳು 
ಲಾವಣ್ಣಳೆ ಮದುವೆಯೂ ಜಸವು; ಆದರೆ ಮನುವಾದಿಗಳು ರೊಚ್ಚಿಗೆದ್ದರು. ಸಮಗಾರ 
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ವರನಿಗೆ ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ಕನ್ಯೆಯನ್ನು ಕೊಡುವುದು ಧರ್ಮಬಾಹಿರವಾದ ವಿಲೋಮ ವಿವಾಹ 
ಎಂದು ಕಲ್ಯಾಣದ ದೊರೆ ಬಿಜ್ಜಳನ ಕಿವಿ ಚುಚ್ಚಿದರು. ಕಣ್ಣು ಕೀಳಿಸಿಕೊ೦ಡು ಎಳೆಹೂಟೆ ಶಿಕ್ಷೆ 
ಅನುಭವಿಸಿದ ಹರಳಯ್ಯ, ಶೀಲವ೦ತ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರು ಹುತಾತ್ಮರಾದರು. ಮನುವಾದಿ 
ಭಯೋತ್ಪಾದಕರಿಂದಾಗಿ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಶರಣರ ಹತ್ಯಾಕಾ೦ಡವಾಯಿತು. ಸಹಸ್ರಾರು 
ವಚನಕಟ್ಟುಗಳು ಬೆಂಕಿಗೆ ಆಹುತಿಯಾದವು. ಸಕಲ ಮಾನವರನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವಂಥ 
ಬಸವಕ್ರಾಂತಿ ಆಗದಂತೆ ಮನುವಾದಿಗಳು ನೋಡಿಕೊಂಡರು. 


ಹರಳಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳು ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಕಲಾತ್ಮಕ 
ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು ಗುಲ್ಬರ್ಗಾ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸೇಡಂ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಬಿಜನಳ್ಳಿ ಗ್ರಾಮದಲ್ಲಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸ್ಪರ್ಶಿಸಿದ ಇನ್ನೊಂದು ಚರವಸ್ತು ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಉಳಿದಿಲ್ಲವಾದ ಕಾರಣ ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು 
ಅಮೂಲ್ಯವಾಗಿವೆ. 


ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಶರಣರು “ಜಾತಿ ನಿರರ್ಥಕ, ನೀತಿ ಲೋಕರಕ್ಷಕ' ಎಂಬ 
ತತ್ತ್ವದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರಾಗಿದ್ದರು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ 
ನೀತಿವಂತರಾದಾಗ ಅವರ ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಉಪಜಾತಿಗಳು ನಿರ್ನಾಮವಾಗಿ ಕೇವಲ 
ಮನುಷ್ಯರಾಗುವರು. ಅಂಥವರೇ ನಿಜಮಾನವರು. ಶರಣರು ಇಂಥ ನಿಜಮಾನವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಶರಣ ಸಂಕುಲವು ಇಂಥ ನಿಜಮಾನವರ ಸಮಾಜವಾಗಿತ್ತು ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪ] ಶೃತೆಯ 
ವಿಷವನ್ನು ನಮ್ಮ ಸಮಾಜದಿಂದ ಹೊರಹಾಕಿ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು 
ಶರಣರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು ಇಂಥ ಘನ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೇ ಹರಳಯ್ಯ ಮತ್ತು ಮಧುವರಸರ 
ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯನ್ನು ಶರಣರು ಏರ್ಪಡಿಸಿದರು. ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿಪದ್ಧತಿಯ ಮೇಲೆ 
ನಿಂತ ಮನುಧರ್ಮದ "ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲು ಒಡ್ಡಿದರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಶರಣರು ಸಾವು 
ನೋವು ಮತ್ತು ಕಷ್ಟ ನಷ್ಟಗಳನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕಾಯಿತು. ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಕಾರ್ಯರೂಪ ತ ತರುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಎಂಥ ತ್ಯಾಗಕ್ಕೂ ಸಿದ್ಧರಾದರು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಸಾ 
ಎಂದೂ ಕಂಡಿಶಯಜಿಂಥ ದುರಂತವನ್ನು ಈ EE ನಮ್ಮ ಜನರಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗಾಯತರು ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರ "ಹೃದಯಗಳಲ್ಲಿ ನಿರಂತರ ನೋವಿನ ಜ್ವಾಲೆಯಾಗಿ 
ಅವರ ತ್ಯಾಗ ಜೀವಂತವಾಗಿರಬೇಕಿತ್ತು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ ಜನರ 'ವಿಸ್ಮತಿಯಿಂದಾಗಿ ಹತ್ತಾರು 
ಸಹಸ್ರ ಶರಣರ ಸಾವು ನೋವುಗಳು ನಮಗೆ ಬಾಧಿಸದೆ ಮರೆಯಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿ 
ಶರಣರ ಸಹಸ್ರಾರು ವಚನ ಕಟ್ಟುಗಳನ್ನೂ ವೈದಿಕಶಕ್ತಿಗಳು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿದವು. ಶರಣರ ಈ 
ತ್ಯಾಗಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲವೆ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸದೆ ನಾವು ಮನುಷ್ಯರಾಗಿ ಉಳಿಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 

ಹರಳಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಾಗಿ ತಯಾರಿಸಿದ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳು ಬಿಜನಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿ 
ಶಿಧಿಲಾವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿವೆ. ಹರಳಯ್ಯನವರ ಧರ್ಮಪತ್ನಿ ಕಲ್ಯಾಣಮ್ಮನವರ ಎಡ ತೊಡೆಯ 
ರೂಪಾಯಿ ಅಗಲ ಚರ್ಮ ಎಡ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಯಲ್ಲಿ ಇದೆ. ಅದೇ ರೀತಿ ಹರಳಯ್ಯನವರ 
ಬಲ ತೊಡೆಯ ರೂಪಾಯಿಯಗಲ ಚರ್ಮ ಬಲ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಯಲ್ಲಿದೆ. ಈ ಅನುಪಮ 
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ತ್ಯಾಗದ ಚರ್ಮದ ತುಕಡಿಗಳಿಗೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲ ತಲೆಬಾಗಬೇಕಿದೆ. ಆದರೆ ಸರ್ಕಾರ 
ಕಣ್ಣುಮುಚ್ಚಿ ಕುಳಿತಿರುವುದರಿಂದ ಅವುಗಳ ಮೇಲೆ ಮಾಲೀಕತ್ವ ಸಾಧಿಸಲು ಕೆಲವರು 
ಯತ್ನಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ನಾಡಿನ ಈ ಅಮೂಲ್ಯ ಆಸ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸರ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಪರಿಜ್ಞಾನವೇ ಇಲ್ಲ. 
ರಾಜ ಸರ್ಕಾರ ಕೂಡಲೆ ಕ್ರಮಕೈಗೊಂಡು "ಶರಣರ ಈ ಏಕೈಕ ಚರವಸ್ತುವನ್ನು ಸರ್ಕಾರದ 
ಸೊತೆಂದು ಘೋಷಿಸಬೇಕು. ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ಪ್ರಾಧಿಕಾರದ ಅಡಿಯಲ್ಲಿ, 'ಬಿಜನಳ್ಳಿಯಲ್ಲಿಯೇ 
ಈ ಚಮ್ಮಾವುಗೆಗಳಿಗಾಗಿ ನಯನಮನೋಹರವಾದ ಸ್ಮಾರಕಭವನವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಬೇಕು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಬಿಜನಳ್ಳಿಯನ್ನು ಸಮಾನತೆಯ ಯಾತ್ರಾಸ್ಥಳವನ್ನಾಗಿಸಬೇಕು. 
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ಎನ್ನ ಕಣು ಕಾಲಿಂಗೆ ನೀನೆಯಯಾ 
ಣ ಜಿ 


ಕಾಲಿಲ್ಲದವಂಗೆ ಕಾಲ ಕೊಟ್ಟೆ ಬಸವಾ, 
ಕಣ್ಣಿಲ್ಲದವಂಗೆ ಕಣ್ಣಿ ಕೊಟ್ಟೆ ಬಸವಾ, 

ಎನ್ನ ಕಣ್ಣು ಕಾಲಿಂಗೆ ನೀನೆಯಯ್ಯಾ ಬಸವಾ, 
ಕಪಿಲಸಿದ್ದಮಲ್ಲಿನಾಥಯ್ಯಾ 


ಈ 


- ಸಿದ್ಧರಾಮ 

ಸೊನ್ನಲಾಪುರದ ಕಾಯಕಯೋಗಿ ಸಿದ್ಧರಾಮೇಶ್ವರರು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುವಿನ ಕೃಪೆಯಿಂದ 
ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದ ದೀಕ್ಷೆ ಪಡೆದು 
ವಚನ ಚಳವಳಿಯಲ್ಲಿ ಸಕ್ರಿಯವಾಗಿ ಪಾಲ್ಗೊಂಡರು. ಈ ಚಳವಳಿಯ ರೂವಾರಿಯಾದ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಿದ್ದರಾಮರ ಪಂಚಪ್ರಾಣವಾಗಿದ್ದರು. 


ಮಾನವ ಈ ಬದುಕಿನ ಪಯಣವನ್ನು ಹೇಗೆ ಆರಂಭಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನಷ್ಟೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಲಿಲ್ಲ. ಹಾಗೇ ಮುನ್ನಡೆಯುವ ಇಚ್ಛಾಶಕ್ತಿಯನ್ನೂ ಕೊಟ್ಟರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ ಶರಣರಿಗೆ ಬದುಕನ್ನು ನೋಡುವ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಹೊಸ 
ಬದುಕಿನ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವ ಶಕ್ತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ತಮ್ಮ ಜೀವನಕ್ರಮವೇ ಬದಲಾಯಿತು 
ಎಂದು ಸಿದ್ದರಾಮೇಶ್ವರರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ನಾನು ಕುರುಡನ ಕಣ್ಣು ಹೆಳವನ ಕಾಲು' ಎಂದು ರಷಾ ದೇಶದ ಮಾನವತಾವಾದಿ 
ಕವಿ :ರಸೂಲ್‌ ಗಮ್ಮತೊವ್‌ ಅವರು ತಮ್ಮ ಕವನವೊಂದರಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕುರುಡರು ತಮ್ಮ ಅಂಧತ್ವವನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದರು. ಏಕೆ೦ದರೆ 
ಇಡೀ ಶರಣ ಸಂಕುಲವೇ ಕುರಡರಿಗೆ ಕಣ್ಣಾಗಿತ್ತು ಹೆಳವರು ತಮಗೆ ಕಾಲಿಲ್ಲದ್ದನ್ನು ಮರೆತಿದ್ದರು. 
ಏಕೆಂದರೆ ಶರಣರು ಕಾಲಾಗಿ ನಿಂತಿದ್ದರು. ಅಂದರೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಶರಣರಿಗೆ 
ಇರುವ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯಿಂದಾಗಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವ ರೀತಿಯ. ಅನಿಶ್ಚಿತತೆ 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅನುಭಾವ ಲೋಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವ ಕಾಲನ್ನು ಮತ್ತು 
ಅನುಭಾವ ಲೋಕವನ್ನು ನೋಡುವ ಕಣ್ಣನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು ಎಂದು ಸಿದ್ಧರಾಮ ಶಿವಯೋಗಿ 
ಮನದುಂಬಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅಂತೆಯೆ ರಕ ಬಿಸ ಸವಣ್ಣನೇ ಬೇಕು; 
ಲಿಂಗಕ್ಕಾದಡೆಯೂ ಬಸವಣ್ಣನೇ ಬೇಕು; ಜ೦ಗಮಕ್ಕಾದಡೆಯೂ ಬಸವಣ್ಣನೇ ಬೇಕು” ಎಂದು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ನೋಟದ ಭಕ್ತಿ ಬಸವನಿಂದಾಯಿತ್ರು; ಕೂಟದ ಜ್ಞಾನ ಬಸವನಿಂದಾಯಿತ್ತು ಕಾಣಾ. 
ಎಲ್ಲಿಯ ಶಿವಜ್ಞಾನ ಎಲ್ಲಿಯ ಮಾಟಕೂಟ ಬಸವನಲ್ಲದೆ? ಮಹಾಜ್ಞಾನ ಮಹಾಪ್ರಕಾಶ 
ಬಸವಣ್ಣನ ಧರ್ಮವಯ್ಯಾ, ಕಪಿಲಸಿದ್ದಮಲ್ಲಿನಾಥಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಸಿದ್ಧರಾಮೇಶ್ವರರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ 
. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮೇರುವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ. 
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ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾ ವಿಧಾನವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನಿಂದ ಕಲಿತೆ. ಜೀವಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮರ 
ಸಮ್ಮಿಲನ ಜ್ಞಾನವೂ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಲೇ ಆಯಿತು. ಬಸವಣ್ಣನವರಿಲ್ಲದೆ ಈ ಜ್ಞಾನವೆಲ್ಲ 
ಸಿಗದೆ ಹೋಗುತ್ತಿತ್ತು ಎಂದು ವಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ ;ದ ಮಹತ್ವವನ್ನು "ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ನ ಒಳಗಿನ ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಲೋಕಗಳ ಜ್‌ ಅರಿವು ಹಾಗೂ ಆ 
ಅರಿವಿನಿಂದ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಉಂಟಾಗುವ ಅನುಭಾವದ ಬೆಳಕಿನ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಮಾರ್ಗ. 


'ಸಿದ್ದರಾಮರು ಲೌಕಿಕದಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಠಾ ನಿತರಾಗಿದ್ದರು. ಜನಸ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ಬೇಕಾದ “ಕೆರೆಕಟ್ಟೆ, ಗುಡಿಗುಂಡಾರ" ಮುಂತಾದವುಗಳನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಕಾಯಕಯೋಗಿ ಎನಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಸ್ಥಾವರಗಳ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಿಂತ ಒಳಲೋಕದ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಹತ್ವದ್ದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳು ಮನವರಿಕೆ ಮಾಡಿಕೊಟ್ಟರು. ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನವಮಾನವರ ಷತಯ” ಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ್ದನ್ನು ಸಿದ್ದರಾಮರ ಗಮನಕ್ಕೆ ತಂದರು. ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳ ನ ಚ್‌ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಹ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದಿಂದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬಂದರು. 
ಮಾನವನಿಗಾಗಿ ಐಹಿಕ "ಭ್ಯುದಯ ಸಾಧಿಸುವುದರ ಜೊತೆಗೇ ಆಂತರಿಕ ಅಭ್ಯುದಯದ 
ಮಹತ್ವವನ್ನು ಮನಗಂಡರು. ಅಂತರ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನುಡಿದದ್ದು ಮತ್ತು ನಡೆದದ್ದು 
ಸಿದ್ಧರಾಮರಿಗೆ ಧರ್ಮವಾಯಿತು. 


ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯವೊಂದೇ ಮಾನವನನ್ನು ಔನ್ನತ್ಯಕ್ಕೆ ಏರಿಸಲಾರದು. ಇದರ ಜೊತೆ 
ಆತ ತನ್ನ ಆಂತರಿಕ ಅಭ್ಯುದಯದೊಂದಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಔನ್ನತ್ಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲ. ಈಗ 
ಹದಿನೈದು ದೇಶಗಳಾಗಿ ಹರಿದುಹಂಚಿ ಹೋಗಿರುವ ಸೋವಿಯತ್‌ ಜಿನ ಮುಖ್ಯಸ್ಥರಾಗಿದ್ದ 
ಆಂದಪೊವ್‌ ಅವರು ನಿಧನರಾಗುವ ಕೆಲವೇ ದಿನಗಳ ಮೊದಲು ತಮ್ಮ ಮನದಾಳದ 
ನೋವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದರು. ನಾವು ಸೋವಿಯತ್‌ ಜನರಿಗಾಗಿ ಐಹಿಕ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದೆವು. ಆದರೆ ಅವರ ಆಂತರ್ಯದ ನೋವನ್ನು ಶಮನಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಅವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದರು. 


ಎಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೊದಲ ಬಾರಿಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸರ್ಕಾರ ಅಸ್ತಿತ್ತಕ್ಕೆ ಬಂದು ಸೋವಿಯತ್‌ 
ದೇಶದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. ಜಗತ್ತೇ ಆಶ್ಚರ್ಯಗೊಳ್ಳುವಂಥ ಸ್‌ ಅಭ್ಯುದಯವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿತು. ಆದರೆ ಕಮ್ಯೂನಿಸ ೦ನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ನಿರ್ಮಾಣ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಆಗದೆ ಇದ್ದುದಕ್ಕೆ 
ಭಾರಿ ಸೋಲನ್ನು ಅನುಭವಿಸಜೇಹಯತು. ಸೋವಿಯತ್‌ ಮಾನವ ಕಮ್ಯೂನಿಸಂ ಪಕಾರ 
ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸವಮಾನದನಾಾ” ರೂಪುಗೊಂಡಿದ್ದರೆ ಅಮೆರಿಕದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿ 


ಚಟುವಟಿಕೆಗಳು ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಸಾಧಿಸುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಸೋವಿಯತ್‌ ಜನರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೇ ಆ ದೇಶದ 
ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತಿತ್ತು! 


ಆಂತರಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಸಾಧಿಸದೆ ಭೌತಿಕ ಅಭಿವ ೈದ್ಧಿಯನ್ನು ದೀರ್ಫಾವಧಿಯ ವರೆಗೆ 
ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಆಂತರಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯು ಭೌತಿಕ" ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ತಾಳುವಷ್ಟು 
ಸದ ಢವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಸೋವಿಯತ್‌ ಪತನದಿಂದ ಕಲಿತ ಭಾರವಾಗಿದೆ: ಶರಣರು 
ಇಂಥ ದುರಂತದ ಬಗ್ಗೆ ಪರಿಜ್ಞಾನ ಹೊಂದಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಭೌತಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ 
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ಜೊತೆಗೆ ಆಂತರಿಕ ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನೂ ಬಯಸಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಂಥ ಆಂತರಿಕ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವಂಥ ಕಾಲು (ಚಲನಶೀಲತೆ) ಕೊಟ್ಟರು. ಅಂಥ ಆಂತರಿಕ 
ಅಭಿವೃದ್ಧಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವಂಥ ಕಣ್ಣು (ದೃಷ್ಟಿಕೋನ) ಕೊಟ್ಟರು ಎಂಬುದನ್ನು ಸಿದ್ದರಾಮರು 
ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಇಂದು ಆಧುನಿಕ ಮಾನವ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಭೌತಿಕ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಆದರೆ ನೆಮ್ಮದಿಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲನಾಗುತ್ತಿದ್ದಾನೆ. 
ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದೇ ಭೌತಿಕ ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಆತ ನಿರಂತರ ಸುಖವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿಲ್ಲ. 
ಶರಣರ ಸ೦ಗ, ಅನುಭಾವದ ಚಿ೦ತನೆ ಮತ್ತು ಆ೦ತರಿಕ ಪರಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮೂಹ 
ಜ್ಞಾನದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಮಾನವ ನಿಜವಾದ ಆನಂದ ಮತ್ತು ಉನ್ನತಿಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬಲ್ಲ. 
ಅಂಥ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ಮತ್ತು ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಮಾನವರು ಪಡೆಯಬೇಕೆಂಬುದೇ ಸಿದ್ದರಾಮರ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರುಹಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅವರು ಕೃತಜ್ಞರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ವಚನ ವಿವೇಕ -1 / 65 


ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು 


ಮನೆ ನೋಡಾ ಬಡವರು; ಮನ ನೋಡಾ ಫನ. 
ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ; ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. 
ಪಸರಕ್ಕನುವಿಲ್ಲ; ಬಂದ ತತ್ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉಂಟು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರು. 

- ಬಸವಣ್ಣ 
ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಕುರಿತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬರೆದ ಹೃದಯಂಗಮ ವಚನವಿದು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರಿಭಾವಿಸಿದ "ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಬಡತನ' ಮತ್ತು "ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ'ಯ 
ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಗ್ರ ಕ್ರಾಂತಿಯು "ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಬಾಳು' 
ಎಂಬ ತತ್ತ್ವದ “ಬಡತನ'ವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡತನದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ “ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಮಾತ್ರ ಪಡೆಯಬೇಕು' ಎಂಬ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಸಮನಾಗಿದೆ. ಇದೇ 
ಮಾತನ್ನು "ಅಂಬಲಿ ಕಂಬಳಿ ಆಸ್ತಿ, ಮಿಕ್ಕಿದ್ದೆಲ್ಲ ಜಾಸ್ತಿ' ಎಂದು ಘನಮಠ ಶಿವಯೋಗಿಗಳು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಪ್ರಕೃತಿಯು ನಮ್ಮ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತದೆ ಹೊರತಾಗಿ ದುರಾಸೆಗಳನ್ನಲ್ಲ' 
ಎ೦ದು ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಕೂಡ ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. ಹೀಗೆ ಅರಿತು ಬದುಕುವ 
ಶರಣರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಬಡವರು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಇದು ಪ್ರಕೃತಿ ನಿಯಮಕ್ಕೆ 
ಅನುಗುಣವಾಗಿದೆ. ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂಥದ್ಬಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸಾಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಸರ್ಗ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಕೆಲವೇ 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಕಬಳಿಸುತ್ತ ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿ 
ಮೆರೆಯುವುದು ಶರಣ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. 

ಶರಣರಿಗೆ ದುರಾಸೆ ಎಂಬುದು ಗೊತ್ತೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆಸೆ, ದುರಾಸೆಗಳಿ೦ದ ಶರಣರು 
ದೂರವಾಗಿದ್ದರು. ಆಸೆ ಬಿಟ್ಟವರೇ ಬಡವರು. ಆಸೆಯುಳ್ಳವರೇ ಶ್ರೀಮಂತರು. “ಆಸೆ ಎಂಬುದು 
ಅರಸಿ೦ಗಲ್ಲದೆ ಶಿವಭಕ್ತರಿಗು೦ಟೆ?' ಎಂದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಕೇಳುವುದು ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. 
“ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ. ನಿರಾಸೆ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ "ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ ಸಾರುವುದೂ 
ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. ಆಸೆ ಇಲ್ಲದ ಬಡವರು ಭಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆಸೆಯುಳ್ಳ ಶ್ರೀಮಂತರು 


ಭವಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹಣವು ತನ್ನ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ ತಿಜೋರಿಯಲ್ಲೇ 
ಉಳಿದು ಬಡ್ಡಿ ಗಳಿಸುವ ಸಾಧನವಾದಾಗ ಸಮಾಜದ ಆರ್ಥಿಕ ಆರೋಗ್ಯ ಹದಗೆಡುವುದು 


ಎಂಬ ಸೂಕ್ಷ್ಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. “ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ ಭವಬಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು” 
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ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದೇ ಕಾರಣದಿಂದ ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡವರು 
ಭವಿಗಳಾಗದೆ ಭಕ್ತರಾಗಿ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿದ್ದರು. ಈ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದು ಬದುಕಿ ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಗಳಾದವರೇ ಶರಣರು. 


ಹಣದ ಗಳಿಕೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಉಳಿಕೆಗೆ ಭಾರೀ ಬೆಲೆ 
ಇದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದ ಆಂದೋಲನದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಯ 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವರ್ಗದ ಜನ ಪಾಲ್ಗೊಂಡರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೇರಿದ ಬಡವರು 
ಸ೦ಪತ್ತಿನ ಆಸೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಸಂಕುಲದ ಭಾಗವಾದ ಉಳ್ಳವರು ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಶಿವನಿಧಿಗೆ 
ಅರ್ಪಿಸಿದರು. ಬಡತನವನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುತ್ತ ಹೃದಯಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಂಡರು. 
ಬಡತನವನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸುವಂಥ ಎದೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಪಡೆದು ಭೌತಿಕ ಇುಖಕಾೋಲನತಿಯರದ 
ದೂರ ಉತರು “ಗೆ ಭವಬಂಧನದಿಂದ ಡು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರಾದರು. | 


ಶರಣರ ಮನೆ ನೋಡಿದಾಗ, ಅದು ಬಡವರ ಮನೆ ಎಂಬುದು ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ 
ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಮನ ಫನವಾಗಿದೆ. ಘನವಾಗಿದೆ ಎಂದರೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದೆ 
ಎ೦ಬುದು ಶಬ್ದಾರ್ಥವಾದರೆ, ಅವರ ಮನದೊಳಗೆ ದೇವರು ನೆಲೆಸಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬದು 
ಅನುಭಾವದ ಅರ್ಥ. ದೇವರನ್ನೇ ತಮ್ಮ ಮನದೊಳಗೆ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡವರಿಗೆ ಯಾವ ಸಂಪತ್ತಿನ 
ಆಸೆಯೂ ಇರಲಾರದು. ಏನ ಘನಮನ ಸಂಪನ್ನರು. ಇಂಥ ಶರಣರು ಎಲ್ಲ ಬಾಹ್ಯ 
ಆಕರ್ಷಣೆಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. "ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ”, ಅಂದರೆ ಶರಣರು ಪತಿ ವ್ರತಸ್ಥರು 
ಎಂದ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರು. ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ನೈಪುಣ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಅವರು ಕಲಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಲೌಕಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನು ಮೀರಿದ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನೂ 
ಈ ಸಾಲು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಶರಣರು ಕಣ್ಣು ಕಿವಿ, ನಾಲಗೆ, ಕೈ, ಕಾಲು ಹೀಗೆ ದೇಹದ ಎಲ್ಲ 
ಅ೦ಗಾ೦ಗಗಳ ಮೇಲೂ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಕಣ್ಣು ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಕಿವಿ ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರ ನಾಲಿಗೆಗೆ ಅಹಿತಕರವಾದ ರುಚಿ ಹಿಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರು ಕೆಟ್ಟದ್ದಕ್ಕೆ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಾಲು ಕೆಟ್ಟದ್ದರ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ 
ಅವರು ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. | 


ನರನ ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಅವರು ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ದಾಸೋಹಂ 
ಭಾವದ ಅವರ ಮನೆಗೆ ಹೋದವರಿಗೆ ಆಹಾರದ ಕೊರತೆ ಇಲ್ಲ. ಬಡವರಾದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ 
ಅವರ ದುಡಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ ಸಂಪತ್ತಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಕೂಡಿಸಿಡುವ ಸಂಪತ್ತನ್ನು 
ಅವರು ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಕೂಡಿಸಿಡುವ ಸಂಪತ್ತು ಮಿಗುತಾಯ 
ಮೌಲ್ಯವೆಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಡವಾಗಿಸಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಮಂತಗೊಳಿಸುವ ಮೌಲ್ಯ 
ಇದಾಗಿದೆ. ಮಾನವೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರೂ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಸುಲಿಗೆಯ ವರ್ಗವನ್ನು 
ಸದೃಢಗೊಳಿಸುವ ಈ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ಸಾಯು 
ದಾಸೋಹ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಜನರು ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಸಾಮೂಹಿಕ 
ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ದಿ ಯನ್ನು "ಹೊಂದಲು ಸಹಾಯಕವಾಗುವುದೇ ದಾಸೋಹ ಮೌಲ್ಯ. 
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ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ತಾವು ಗಳಿಸಿದುದನ್ನು ಶಿವನ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಬಾವಿಸಿ 
ಸಂಗ್ರಹವಾಗುವಂಥದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ ಶಿವನಿಧಿ ಎಂಬ ಸಾಮೂಹಿಕ ನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಶರಣ 
ಸಂಕುಲದ ಸದಸ್ಯರ ಮಧ್ಯೆ ಕಡ ಕೊಡುವುದಾಗಲಿ, ಬಡ್ಡಿ ವ್ಯವಹಾರವಾಗಲೀ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
ಸಂಕುಲದ ಸದಸ್ಯರಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗಾದರೂ ಆರ್ಥಿಕ ಅಡಚಣೆ ಉಂಟಾದಲ್ಲಿ ಶಿವನಿಧಿಯಿಂದ 
ಧನ ಪಡೆಯುವ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯಿಂದ ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅದೇರೀತಿ ತಾವು ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಗಳಿಸಿದಾಗ ಆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಯಿಂದ 
ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ವೈಯಕ್ತಿಕ ದುಡಿಮೆ ಮತ್ತು ಸಾಮೂಹಿಕ ಬದುಕಿನ ಅದ್ಭುತ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಶರಣ ಸಂಕುಲ ಎಷ್ಟೊಂದು ಯಶಸ್ಸನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತ್ತೆ೦ದರೆ, “ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು 
ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎ೦ಬ ಮಾತು ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹಬ್ಬಿತ್ತು. ಹೀಗೆ ಬದುಕುವುದರ ಮೂಲಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವರೇ ಭಕ್ತರು. ಇದುವೇ ಭಕ್ತಿಭಾವ. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ಬಡವರೇ 
ನಿಜವಾದ ಶ್ರೀಮಂತರು. ಹೀಗೆ ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 
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ವಿವರಗೇಡಿಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು 


ಶಿವನ ನೆನೆದಡೆ ಭವ ಹಿಂಗೂದೆಂಬ 
ವಿವರಗೇಡಿಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು. 
ಹೇಳದಿರಯ್ಯಾ, ಜ್ಯೋತಿಯ ನೆನೆದಡೆ ಕತ್ತಲೆ ಕೆಡುವುದೆ? 
ಇಷ್ಟಾನ್ನವ ನೆನೆದಡೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬುವುದೆ? 
ರಂಭೆಯ ನೆನೆದಡೆ ಕಾಮದ ಕಳವಳವಡಗುವುದೆ ಅಯ್ಯಾ? 
ನೆನೆದರಾಗದು, ನಿಜದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧರಿಸಿ ತಾನು ತಾನಾಗದನ್ನಕ್ಕರ, 
ಸದ್ಗುರು ಸಿದ್ಧಸೋಮನಾಥಲಿಂಗನ ನೆನೆಯಬಾರದು. 
- ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯ 


ಸೊನ್ನಲಾಪುರದಲ್ಲಿ ನೆಯ್ಗೆ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯನವರು 
ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ ಜೊತೆಗೂಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ ಬಂದರು. ಕಲ್ಯಾಣಕ್ರಾಂತಿಯ 
ನಂತರ ಪಂಢರಾಪುರ ಸಮೀಪದ ಹೂಳಜ' (ಪುಳಜ) ಗಾಮದಲ್ಲಿ ನೆಲೆನಿಂತು ಅನುಭಾವ 
ನೀಡುತ್ತ ವ್‌ ಸೂರೆಗೊಂಡರು. ದೇವಗಿರಿಯ ಯಾದವರಾಜ ಸಿ೦ಘಣ ಹೂಳಜೆಗೆ 
ಬಂದು ಅಮುಗಯ,ನವರ ದರ್ಶನ ಪಡೆದು ಇದ್ದೆ ಹೆಸರಿನ ಗ್ರಾಮವನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಕಾಣಿಕೆಯಾಗಿ 
ಕೊಟ್ಟ ಎಂಬ ಬಿರ ಕ್ರಿಸ್ತಶಕ 1200ರ ಹೂಳಜೆಯ ಲಿಂಗೇಶ್ವರ (ಸಿದ್ದಸೋಮನಾಥ) 
ದೇವಸ್ಥಾನದ ಕನ್ನಡ ಶಿಲಾಶಾಸನದಲ್ಲಿದೆ. 


ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗನಿಷ್ಠೆ ಪ್ರಖರ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿತ್ತು 
ಎ೦ಬುದು ಮೇಲಿನ ವಚನದಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಶಿವನ ನೆನೆದರೆ ಭವಬಂಧನದಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ ಎಂಬ ತಿಳಿಗೇಡಿಗಳ ಮಾತನ್ನು ಕೇಳಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಕತ್ತಲಾದಾಗ ದೀಪ 
ಹಚ್ಚುವ ಬದಲು ಕೇವಲ ಬೆಳಕನ್ನು ನೆನೆದರೆ ಕತ್ತಲೆ 'ಕಳೆಯುವುದೆ? ಹಸಿವಾದಾಗ ಬಯಸಿದ 
ಆಹಾರವನ್ನು ಪಡೆಯುವ ಹಿಡವ ಬರೀ ನೆನೆಯುತ್ತ ಕುಳಿತರೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬುವುದೆ? 
ಸುರಸಂದರಿಯರಲ್ಲಿ ಪ ಪ್ರಸಿದ್ಧಳಾದ ರಂಭೆಯ ನೆನೆದರೆ "ಕಾಮ ಶಮನವಾಗುವುದೆ? ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಸತ್ಯವನ್ನು ಪೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವಚನದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ, ದೇವರ 
ಬಗ್ಗೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಕಠೋರಭಾವ ತಾಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ವಚನದ 
ಕೊನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ "ಅಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅಂಥವರಿಗೆ 
ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನ ಮಾಡುವ ಕಾಳಜಿ ತೋರುತ್ತಾರೆ. ದೇವರನ್ನು ಬರೀ ನೆನೆದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ತಾಳಿ ತನ್ನ ಒಳಗಿನ ಘನವನ್ನು 
ಅರಿಯುವುದಕ್ಕೋಸ್ಕರ ನಿಜಸ್ವರೂಪದರ್ಶನ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನು ತಾರೆ. 


“ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವೆಂಬುದೊಂದು ಮಾತಿನಂತುಟಲ್ಲ. ಲೋಗರ ಸುಖದುಃಖ ತನ್ನದೆನ್ನದನ್ನಕ್ಕ 


ಚೆನ್ನ ಸ ಸಿದ್ದಸೆ ಸೋಮನಾಥನೆಂಬ ಲಿಂಗ ಬರಿದೆ ಒಲಿವನೆ?” ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು 'ವಚೆನದಲೆ 
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ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತ ಲೋಕ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಯಸದವರು ದೇವರಿಗೆ ದೂರವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಕ್ಕೆ 
ಸಮಷ್ಟಿಯ ಅರ್ಥ ಕಲಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಮಾತನಾಡಿದಷ್ಟು ಸುಲಭವಲ್ಲ. 
ಪ್ರಾಣಲಿಂಗದ ಅರಿವುಳ್ಳವನು ಲೋಕದ ಜನರ ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಸುಖದುಃಖವೆಂದು 
ಭಾವಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಮಾತ್ರ ದೇವರು ಒಲಿಯುವನು ಕ ಕಿವಿಮಾತು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಇಂಥ ಮನಸ್ಸಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದೇ ಹನ್ನೆರಡನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಸಾಧನೆ. ಮನುಷ್ಯರು ಆಂತರಿಕವಾಗಿ "ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಾಮಾಜಿಕ 


ಬದಲಾವಣೆ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಶರಣರ ದೃಢನಿಲವಾಗಿತ್ತು 


ಮಾನವ ಗಾಣದೆತ್ತಿನ ಹಾಗೆ ಕಾಮದ ಸುತ್ತ ಸುತ್ತುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ ಎಂಬುದು ಜಗತ್‌ 
ಪ್ರಸಿದ್ದ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಿ ಸಿಗ್ಗಂಡ್‌ ಫ್ರಾಯ್ಡ್‌ ಅವರ ಸಂಶೋಧನೆಯಾಗಿದೆ. ಲವ್‌ ಅ್ಯಂಡ್‌ 
ಹಂಗರ್‌ ರೂಲ್‌ ದ ವರ್ಲ್ಡ್‌ (ಪ್ರೀತಿ ಮತ್ತು ಹಸಿವು ಜಗತ್ತನ್ನು ಆಳುತ್ತವೆ) ಎಂದು ರಷ್ಯದ 
ಮಹಾನ್‌ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಸಾಹಿತಿ ಮ್ಯಾಕ್ಷಿಂ ಗಾರ್ಕಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯ ನವರು 
ಇವರಿಗಿಂತ ಒಂದು ಹೆಜ್ಜೆ ಡು ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅವರ ಈ ಚನ 
ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಾಡುವ ವಿಷಯಗಳ ಬಗ್ಗೆ ದೇವಯ್ಯ ಆಳವಾಗಿ ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ತಾನು ಯಾರು) ತಾನು ಎಲ್ಲಿಂದ ಬಂದೆ? ಎಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗುತ್ತಿರುವೆ9 ಎಂಬ 
ಪ್ರಶ್ನೆ ಗಳಿಗೆ ಎ೦ದೂ ಉತ್ತರ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ. ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರು ಸಹಸ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಈ 
ಪಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಎದುರಿಸುತ್ತಲೇ ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪ್ರಶ್ನೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ ಕಾಡುತ್ತಲೇ 
ಸ: ಆಡು ಜ್ಞಾನದ ಹಸಿವು. ಆ ಮೂಲಕ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ. ಜಗನ್ನಿ ಯಾಮಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅರಿಯುವ ತವಕ. ಇದರ ಜೊತೆಗೆ ಹೊಟ್ಟೆಯ ಹಸಿವು ಮತ್ತು ಮೈಮನಗಳಲ್ಲಿ 2... 
ಕಾಮದ ಹಸಿವು ಕಾಡುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಶಿವ, "ಜ್ಯೋತಿ, ಇಷ್ಟಾನ್ನ “ಮತ್ತು ರಂಭೆಯ ಪ್ರತೀಕಗಳ 
ಮೂಲಕ ದೇವರು, ಜ್ಞಾನ, ಹಸಿವು ಮತ್ತು ಕಾಮದ ತೀವ್ರತೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯ 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇವುಗಳನ್ನು ನೆನೆದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ ನಿಜದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧರಿಸಜೇಕೆಂದು ಸಲಹ 
ನೀಡುತ್ತಾರೆ. 


ಭವದ ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಕಳೆಯಲು ಅರಿವೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ ಜೊತೆಗೆ 
ಇರಬೇಕು. ಆ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದು. ಆಗ ಜರು ಹಸಿವು ಮತ್ತು 
ಕಾಮದ ಬಯಕೆಗಳು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕಗೊಂಡು ನಾವು ಲೋಕದ ಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುವೆವು. 
ಎಲ್ಲವೂ ಎಲ್ಲರಿಗೆ ಸಿಗಬೇಕು ಎ೦ಬ ಪರಿಜ್ಞಾನ ಉಂಟಾದಾಗ ಭವಿಯು ಭಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಭವಿಂತಯು ಪ್ರತಿಯೊಂದನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಇರಬೇಕೆಂಬ ಬಯುಕೆಯುಳ್ಳ 
ವಸ್ತುಮೋಹಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಭವ 68 ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ತನ್ನದೇ ಎಂಬ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ 
ಬದುಕುವುದು. ಭವಿಯ ಇಂಥ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತರುತಾನೆ. ಸಂಪತ್ತನ್ನು ತನಗಾಗಿ 
ಕೂಡಿ ಹಾಕುವುದರಲ್ಲೇ ಆತ ತಲ್ಲೀನನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯೇ ಆತನಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ 
ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆತ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಏನನ್ನೂ ಒಯ್ಯಲಾರ. ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಭೂಮಿಯಲ್ಲೇ ಬಿಟ್ಟುಹೋಗತ್ತಾನೆ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಸುಖದಿಂದ ಬೆಳಸಿದ ಆತನ ದೇಹ ಕೂಡ 
ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರವಾಗಿ ಭೂಮಿಯಲ್ಲೇ ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗುವುದು. ಇದನ್ನು ಅರಿತವನೇ ಭಕ್ತ 
ಈ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲ ಸರ್ವರಿಗೂ ಸೇರಿದ್ದು ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು  ಭಕ್ತನಾದವನು ಸಾರುತ್ತಾನೆ. 
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ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತವರು ದೇವರು, ಹಸಿವು ಮತ್ತು ಕಾಮವನ್ನು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕವಾಗಿ 
ನೋಡುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಮನುಷ್ಯನು ಸಾಮಾಜಿಕನಾದಾಗ ಆತನ 
ಬಯಕೆಗಳು ಮತ್ತು ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳೇ ಮೌಲ್ಯಗಳಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುತ್ತವೆ. ಸರ್ವರೂ ಈ 
ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕೆಂಬ ತೀವ್ರತೆಯುಳ್ಳವರಿಗೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ದೇವರ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರವಾಗುವುದು. ಲಿ೦ಗಕಾಮಿಯಾದ, ಅಂದರೆ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ಬಯಸುವ 
ಭಕ್ತನು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಜ೦ಗಮಪ್ರೇಮಿಯಾಗುವನು. ಹೀಗೆ ಭಕ್ತನು ತನ್ನ ಪ್ರವೃತ್ತಿಗಳನ್ನು 
ಸಾರ್ವತ್ರಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ನೋಡುತ್ತ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಅನುಭವಿಸಬೇಕೆಂದು ಬಯಸುತ್ತ, 
ಉದಾತ್ತನಾಗುತ್ತ ಹೋದಂತೆಲ್ಲ ಅವನ ಕಾಮನೆಗಳೆಲ್ಲ ದೇವರ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವವು. ಆಗ 
ಆತನ ಪ್ರೇಮಭಾವವೆಲ್ಲ ಲೋಕದ ಕಡೆಗೆ ಹೊರಳುವುದು. ಹೀಗೆ ನಾವು ಬದುಕಬೇಕು 
ಎಂಬ ಆಶಯವನ್ನು ಅಮುಗೆ ದೇವಯ್ಯನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ 


ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹಸಿವ; ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹುಸಿವ 
ಒಡಲುಗೊಂಡವನೆಂದು 
ನೀನೆನ್ನ ಜಡಿದೊಮ್ಮೆ ನುಡಿಯದಿರ. 
ನೀನೆನ್ನಂತೆ ಒಮ್ಮೆ ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ. 
- ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ 


ಈಗಿನ ಯಾದಗಿರಿ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಸುರಪುರ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಮುದನೂರಿನಲ್ಲಿದ್ದು ನೆಯ್ಗೆಯ 
ಕಾಯಕದೊಂದಿಗೆ ಆದ್ಯ ವಚನಕಾರರಾಗಿ ಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದವರು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು. 
ಅವರ ಆರಾಧ್ಯದೈವ ರಾಮನಾಥನ ದೇವಾಲಯ ಮುದನೂರಿನಲ್ಲಿದೆ. ಕಾಮಯ್ಯ ಶಂಕರಿಯರ 
ಮಗ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ಅನುರೂಪದ ಪತ್ನಿ ದುಗ್ಗಳೆ. ಕಲ್ಯಾಣ ಚಳವಳಿಯ ಸೆಲೆಯನ್ನು 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ಸರಳ ಸುಂದರ ಕಾವ್ಯಾತ್ಮಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಬಹುದು. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅವರ ವಚನಗಳು ಸಾ೦ಸಾರಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. 
ದಾಂಪತ್ಯದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಮತ್ತು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಆರಾಧ್ಯ ದೇವನನ್ನು 
ಎದುರಿಸುವ ಅವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಮಾನವಸಂಬಂಧಗಳ ಸಂದನವಿದೆ. 


ದೇವರು ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಹಸಿವು ತೃಷೆಗಳು ಆತನ ಬಳಿ ಸುಳಿಯಲಾರವು. 
ಆದರೆ ಜನ ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಹಸಿವು ನೀರಡಿಕೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಬಡವರಿಗ೦ತೂ 
ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ದೈನಂದಿನ ಸಮಸ್ಯೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೊಟ್ಟೆಪಾಡಿಗಾಗಿ ಕೆಲವರು 
ಸುಳ್ಳು ಹೇಳುವುದು ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಅಂಥ ನಿರ್ಗತಿಕರ ಪರವಾಗಿ 
ನಿಂತು ದೇವರ ಜೊತೆ ವಾಗ್ವಾದಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಕಡುಬಡವರ ಧ್ವನಿಯಾಗಿ ದೇವರನ್ನು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಾನು ಹಸಿಯುವ ದೇಹವುಳ್ಳವನೆಂದು ಗದರಿಸಿ ಮಾತನಾಡಬೇಡ ಎಂದು 
ದೇವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ನೀನೂ ನನ್ನ ಹಾಗೆ ಒಂದುಸಲವಾದರೂ ದೇಹವನ್ನು 
ಧರಿಸಿ ನೋಡು. ಆಗ ನಿನಗೆ ಹಸಿವಿನ ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. ನೀನು ಕೂಡ ಸುಳ್ಳು 
ಹೇಳುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಗ ದೇಹ ಹೊಂದಿದವರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ದೇವರಿಗೆ ಸವಾಲು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಬಡವರ ಪಕ್ಷ 
ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಡವರ ಅಸಹಾಯಕ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ಕ್ರಮ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ದೇವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗದೆ ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗುವ ಅವರ 
ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ದೇವರ ಜೊತೆ ಇಷ್ಟೊಂದು ತಕರಾರು ಮಾಡುವ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು 
“ಇಲೆ ನಿಮ್ಮ ದಾನ, ಬೆಳೆ ನಿಮ್ಮ ದಾನ. ಸುಳಿದು ಬೀಸುವ ವಾಯು ನಿಮ್ಮ ದಾನ.” ಎಂದು 
ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ' ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. 
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ದೇವರಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಹಿ೦ಜರಿಯದ ಮಹಾತ್ಮರು 
ಮಾತ್ರ ದುಃಖಾರ್ತರ ಪರವಾಗಿ ದೇವರ ಜೊತೆಗೂ ವಾಗ್ದಾದಕ್ಕಿಳಿಯುವ ಅದಮ್ಯ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಸರ್ವಜೀವ ದಯಾಪಾರರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಚ್‌ ಗಡಡ 
ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ ನವರು ಇಂಥ ನಡೆದಾಡುವ ದೇವರಾಗಿದ್ದರು. ಅಂತಃಕರಣದ 
ಸಾಕಾರ ಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದು. 


ನಮ್ಮ ದೈವನಂಬಿಕೆ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
CMH “ಮೀಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. "ಹಸಿದವನಿಗೆ ರೊಟ್ಟಿಯ" ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ rE 

ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಬೇಡಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಊಟ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು. ವಸತಿ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದುವು. 
ಭೂಮಿಯು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಹ್‌ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು ಪೂರೈ ಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಶೋಷಕರ ಸ್ಪಾರ್ಥದಿಂದಾಗಿ 
ಶೋಷಕರ ಸಹಸ ಸಹಸ ವಷ ಜನಿಗೊರಡು ಊಟ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ವಸತಿಯಂಥ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ 
ವಸ್ತುಗಳ ಕೊರತೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಲೇ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸೂಕ್ಷ ಮತಿಯಾದ ತ್ತಿ 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬಡವರ ಈ ದಯನೀಯ. ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರು. ಈ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇಕೆ ಬಳಲಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿತ್ತು. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ 
ಎಲ್ಲ ಕೊರತೆಗಳಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. ದುಡಿಯದ ವರ್ಗ ಸಕಲ ಸೌಕರ್ಯಗಳಿಂದ ಬದುಕುತ್ತಿದೆ. 
ಹಸಿಯುವ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಹಸಿವು ಏನೆಂಬುದು ಗೊತ್ತೇ ಇರದ ವರ್ಗದ ಮಧ್ಯದ ಅಂತರವನ್ನು 
ಅವರು ಅರಿತರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ರಾಜರು ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮ೦ತರು ಭೂಸುರರೇ ಆಗಿದ್ದರು. 
ಹಸಿವಿನ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇವರೆಲ್ಲ "ಒಡಲಿಲ್ಲದವರು' ಎಂಬ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಊಟ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು 
ವಸತಿಯ ಚಿಂತೆ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದರು. ಈ ಜನ ದೇವರ (ದೇವಸ್ಥಾನದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ) ಜೊತೆ 
ಸದಾ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವವರಾಗಿದ್ದರು. ಬಡವರು ದೇವಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ಬಿಟ್ಟಿ ಕೆಲಸ ಮಾಡುವ 
ಸ್ಥಿತಿ ಇತ್ತು. "ಹಸಿವು' ಎಂದರೆ ಮರ್ಯಾದೆಯುತವಾಗಿ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸಲು ಬೇಕಾದ 
ವಸ್ತುಗಳ ಕೊರತೆಯಿಂದಾಗಿ ಅವರು ಬಳಲುವಂಥ ನ ಮೇಲ್ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ 
ಜನೆ ನಿರ್ಮಿಸಿದ್ದರು. 


ಬದುಕಬೇಕಾದರೆ ಕನಿಷ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಹೂರೆ ಸುವುದು ಅನಿವಾರ್ಯ. ಈ ಕನಿಷ್ಠ 
ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈ ಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧವಾಗದೆ pe ಬಡವರು. ಇವರೇ ಈ 
ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಸಕಲ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆದ ಉಳ್ಳವರು 
ಮತ್ತು ಪುರೋಹಿತಶಾಹಿಗಳು ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬಡವರಿಗೆ ಇವರ ಬದುಕು ದೇವರ 
ಬದುಕಿನಂತೆಯೆ ಕಾಣುತ್ತಿದೆ. ಗುಡಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದವರೇ ಇವರು. ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಶ್ರೀಮಂತರ ಮತ್ತು ವೈದಿಕರ ಪೋಷಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ಬಡವರನ್ನು ನಿಯಂತ್ರಣದಲ್ಲಿಡುತ್ತ 
ಬಂದಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ ಮಾಡಿಹರು' ಎಂದು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 

ದೇವರಿಗೇ ಸವಾಲು ಹಾಕುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನು ಬಿಟ್ಟಾರೆಯೆ. 
ಹೀಗೆ ಅವರು ದೇವರಿಗೆ ಹಾಕಿದ ಸವಾಲು, "ದೇವ ದೇವ' ಎನ್ನುತ್ತಲೇ ಬಡವರ ಸುಲಿಗೆ 
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ಮಾಡುವ ಮೇಲ್ದಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರನ್ನು ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ತೆರದಲ್ಲಿದೆ. ಇಡೀ 
ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಆಶಯದ ಮೂಲವನ್ನು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. ದೀನದಲಿತರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ ಪರವಾಗಿ "ನಿಂತು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸ್ವಾಸ್ಥ ದೊಂದಿಗೆ ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯ ಅವರ ಕ್ರಮ 
ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ತ್ರಿಪದಿಯ ಅಂಶಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಅವರ ಅನೇಕ 
ವಚನಗಳು ಕುಟುಂಬ ಪರ, ಸ್ವೀಪರ ಮತ್ತು ದೀನದಲಿತರ ಪರ ನಿಲವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಿರಿಯ ಸಮಕಾಲೀನರಾದ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ವಚನ 
ಸಾಹಿತ್ಯದ ಅರುಣೋದಯ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ರಚಿಸಿದ ವಚನಗಳು ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕವಾಗಿ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. ಅವು ವ ಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಡೆಗೆ ನಿಧಾನವಾಗಿ 
ಸಾಗುವ “ಮ ಕಾವ್ಯದ ಗಂಭೀರತೆಯ ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಜನಪದ 
ಜೀವನ ವಿಧಾನ ಮತ್ತು ಜನಪದ ಕಾವ್ಯ ಪ್ರಮುಖ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿವೆ.' ಜನಪದ" ಮೌಲ್ಯಗಳು 
ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮೂಲಾಧಾರಗಳಾಗಿವೆ. ವಚನಕಾರರ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಕೂಡ ನಮ್ಮ 
ಹಳ್ಳಿಗಾಡಿನ ಸುಸಂಸ್ಕೃತ ಜನರ ಜೀವನಕ್ರಮಕ್ಕೆ ಅನುಗಣವಾಗಿಯೇ ಇದೆ. 
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ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 


ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು, 
ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 
ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 
ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ? 
— ಬಸವಣ್ಣ 


ಸಂಚಿತಕರ್ಮ, ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ಎಂದು ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಮೂರು 
ಪ್ರಕಾರಗಳಿವೆ. ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರಗಳಿಂದ ಸಂಗ್ರಹವಾಗುತ್ತ ಬಂದಿರುವ ಪಾಪಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಸ೦ಚಿತಕರ್ಮ 
ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡಿದ ಪಾಪಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಎನ್ನುವರು. 
ಇದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ ಪಾಪಕ್ಕೆ ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ಎಂದು ಹೇಳುವರು. ಭಾರತೀಯರ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಈ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಆಳವಾಗಿ ಬೇರೂರಿದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಇದೊಂದು ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಜನ ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಆಗುವ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ ಕೂಡ 
“ಇದೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಹಣೆಬರಹ' ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲನನ್ನಾಗಿಸಿ ಆತನ ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ 
ಹಾಳುಮಾಡುವಂಥ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿಷ್ಕ್ರಿಯಗೊಳಿಸಲು 
ಪಣತೊಟ್ಟು ಇಂಥ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲ ಕರ್ಮವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕರು 'ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬಬಾರದು. ಮಾನವಕಲ್ಯಾಣದ “ತತ್ತ ದ 
ಬದ್ಧರಾದವರಿಗೆ ಸಮಸ ಧ್ಯಾಂತ ವಾಡಿ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸಿನವರ ಇಂ 
ಮಾತ್ರ ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾ೦ತ ಸವಾರಿ ಮಾಡುವುದು. ಒಂದುವೇಳೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟರೆ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿ ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ 'ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾಗಿವೆ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಕತ್ತಲೆಯಾದರೆ, 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಬೆಳಕು. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು “ಕಬ್ಬಿಣ' ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದರೆ" ಇಷ್ಟಲೆಂಗ ಪರುಷ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಬೆಳಕು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವೆಂಬ. ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ 
ಅವಶ್ಯಕತೆ ಏನು? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುವಷ್ಟು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ತಿರಸ್ಕಾರದಿಂದ 
ನೋಡುತ್ತಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ere rier ಜನಸ ಮುದಾಯೆ ಈ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ 
ಬಲೆಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದೆ. 


ಪರುಷಮಣಿಯನ್ನು ಕಬ್ಬಿಣಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟಿಸಿದಾಗ ಆ ಕಬ್ಬಿಣ ಬಂಗಾರವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂಬುದು 
ಕಾವ್ಯಸತ್ಯ. ಒಂದುವೇಳೆ ಪರುಷಮಣಿ ಮುಟ್ಟಿದ ನಂತರವೂ ಆ ಕಬ್ಬಿಣ ಬಂಗಾರವಾಗದಿದ್ದರೆ 
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ಪರುಷಮಣಿ ನಿರರ್ಥಕ. ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯಲೆಂದು ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. ಜ್ಯೋತಿ ಹಚ್ಚಿದ 
ನಂತರವೂ ಗಾಢಾಂಧಕಾರ ಹಾಗೆಯೆ ಉಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಆ ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚಿ 
ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? ಅದೇ ರೀತಿ ಕರ್ಮಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ಆದರೂ ಕರ್ಮಪಾಶ ಹರಿದುಹೋಗದಿದ್ದರೆ 
ಆ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅರಿವಿನ 
ಸಂಕೇತವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ೦ಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು, ದುರ್ಬಲ ಮನಸಿನವರಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿ ತುಂಬುವುದು. ಸಮರ್ಪಣಾ 
ಭಾವದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕನು ಹೀಗೆ ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥ $ರ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದುವನು. ವೈಚಾರಿಕ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು ಪಡೆಯುವನು. ಸುಲಿಗೆಯ 
ವಿಷವರ್ತುಲಗಳಿಂದ ಹೊರ ಬರುವ ಮಾರ್ಗ ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳುವನು. ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತದಿಂದ 
ಜಾತಿಗಳು, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಮೇಲುಕೀಳು ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆ ಜನ್ಮತಾಳಿದ್ದನ್ನು ಆತ ಬಹುಬೇಗ 
ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನು. ಮಾನವ ಈ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಮನೋದೌರ್ಬಲ್ಯ, ಅಸಹಾಯಕತೆ, 
ಕೀಳರಿಮೆ ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಆತ್ಮಗೌರವದೊಂದಿಗೆ 
ಬದುಕುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು ಮೂಡಿಸುವುದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಡುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶೋಷಣೆಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿರುವ ದೇವಾಲಯಗಳಿಗೆ ಜನ 
ಹೋಗದಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ದೇವರು ಮತ್ತು ಭಕ್ತರ ಮಧ್ಯೆ ಮಧ್ಯವರ್ತಿಗಳು ಇಲ್ಲದಂತೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಆಗ ಜನ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ pee ಮುಕ್ತರಾದರು. 
ದೇವರು ತಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಅವರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಲವೂ ಒಳ್ಳೆಯ ಕಾಲವೇ ಆಯಿತು. 
ಎಲ್ಲ ದಿನಗಳೂ ಒಳ್ಳೆಯ ದಿನಗಳೇ ಆದವು. ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರು "ಕರ್ಮಹರ' ಎಂಬ 
ನಂಬಿಕೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತು. ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಗಳೂ ದೇವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಮ ಎಂಬ 
ಅರಿವು ಮೂಡಿದಾಗ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸಮಾನರು ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸಾರಿದರು. 
ಹೀಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಸಮುದಾಯದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ನೀಡಿತು. ವೈದಿಕರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಯ, ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು 
ಮೇಲುಕೀಳು ಭಾವಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುವ ಮೂಲಕ "ಭಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ 


ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು “ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂಬ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದರು. 


ಬದುಕಿಗೆ ಅಂಜದ ಈ ಶರಣರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುತ್ತ ಬದುಕಿ 
ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೇ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು. 


ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಬಡವರ ಜೀವ ಹಿಂಡುವ ಕ್ರೂರ ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. 
ಅವರು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಮೇಲೇಳದಂಥ ಮಾನಸಿಕ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಅದು "ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. 
ಕಳ್ಳರು, ಸುಳ್ಳರು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, ಸ ಟಟ ಧನ ಸಾವ! ಧನಾಡ್ಕರು ಮತ್ತು 
ರಾಜ 81313ಒರಂಥವರು ಕೂಡ ತಮ್ಮ " ಸೇವೆ' ಮಾಡುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನು ವೈದಿಕರು 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ತಾಯಿಯಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. 
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ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ ಕೆಲಸ. ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸುಖ ಮತ್ತು ದುಃಖಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾದ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಕೃತ್ಯ ಹೀಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಜನಮನದಲ್ಲಿ 
“ಕರ್ಮ' ಎಂದ ಕೂಡಲೇ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಪಾಪಕೃತ್ಯ ಎಂಬ ವಿಚಾರವೇ ಹೊಳೆಯುತ್ತದೆ. 
ಜನ್ಮ ಕಾಲದ ತಿಥಿ. ವಾರ, ನಕ್ಷತ್ರ ಮು೦ತಾದ ವಿವರಗಳನ್ನೂ ಆಗಿನ ಗ್ರಹಗಳ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
(ಯಾವುದೇ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲದೆ) ತಿಳಿಸುವುದೇ ಜಾತಕ. ಜಾತಕ ಬರೆಯುವುದೆಂದರೆ, 
12 ಮನೆಗಳ ರೇಖಾಕೃತಿಯಿ೦ದ ಜನ್ಮಕು೦ಡಲಿಯನ್ನು ತಯಾರಿಸುವುದು. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ನಂಬುವವರ ಜನ್ಮಕು೦ಡಲಿಯನ್ನು ವೈದಿಕರು ಜಾಲಾಡಿಸುತ್ತ ಅವರ ಕರ್ಮ ಪರಿಹಾರ 
ಮಾಡುವ ಭರವಸೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಗಹಗಳು ಅವರ ಪರವಾಗಿ ಇರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಾಗಿ 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕರ್ಮ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ ಯಜ್ಞ ಯಾಗ, ಬಲಿ ಮತ್ತು ದಾನ ಮುಂತಾದ 
ಸಲಹೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಜನರನ್ನು ಸುಲಿದು ಬದುಕುವಂಥವರನ್ನೂ ಸುಲಿಯುತ್ತಾರೆ. 
ಅಂಥವರನ್ನು ಪಾಪದಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ ನಾಟಕವೇ ಇವರ ಉದ್ಯೋಗ 
ವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಂತೂ ಬಹುಪಾಲು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು, ಉನ್ನತ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು, 
ಉದ್ಯಮದಲ್ಲಿ ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೂಪಾಯಿ ತೊಡಗಿಸುವವರು, ಸಿನಿಮಾ ಲೋಕದವರು 
ಮುಂತಾದವರಲ್ಲಿನ ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸಿನವರು ಕರ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬಿಕೊಂಡೇ 
ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. ಬಹುಪಾಲು ಬಡವರಿಗಂತೂ ಇಡೀ ಬದುಕೇ ಕರ್ಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಾನವರನ್ನು 
ಕರ್ಮದ ಬಂಧನದಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಒ೦ದಾಗಿತು. 
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ಸಮರತಿ ಸಮಕಳೆ ಸಮಸುಖ 


ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಲಾ 
ಸಮರತಿ ಸಮಕಳೆ ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ? 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಲಾಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 
ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ? 
ಎ ಬಸವಣ್ಣ 


ಅಂಗಮಯವಾದ ಜೀವಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಮಯವಾದ ಪರಮಾತ್ಮ ಒಂದಾಗುವುದೇ 
ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯ. ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ (ಶಿವಯೋಗ) ಇದೆ. 
ಹೀಗೆ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದವರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಘನವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗಾಂಗ 
ಸಾಮರಸ್ಯ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ ಜೀವಾತ್ಮನು ಮೊದಲಿಗೆ. ಜ೦ಗಮಾತ್ಮ "ಆಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಂದರೆ ವಿಶ್ವಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುತ್ತ ಎಲ್ಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
ಹೀಗೆ ಜೀವಾತ್ಮನು ಜ೦ಗಮಾತ್ಮ ಆದಮೇಲೆ ಪೆರಮಾತೃನ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುವ ಯೋಗ್ಯತೆಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಈ ರಹಸ ತ್‌ ಅರಿತು ಸಾಧಿಸುವುದೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಾಫಲವಾಗಿದೆ. 


ಜ೦ಗಮಾತ್ಮನಾಗಲು ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖದ ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆಯಬೇಕು. 
ಸಮರತಿ ಎಂದರೆ ಸತಿಪತಿ ಒಂದಾಗಿ ಏಕೋಭಾವದಿಂದ ಸಮಾನತಾ "ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ 
ಬದುಕುವುದು. ಪತ್ನಿಯನ್ನು ಸಮಾನತಾ ಭಾವದಿಂದ ಕಾಣದೆ ಬದುಕುವವನು ದೇವರಿಗೆ 
ದೂರಾಗುವನು. ಸಕಲ ಜೀವಕೋಟಿಗೆ ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕನಾದ ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರಿದ್ದಾನೆ. ಎಲ್ಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರು ಆ ವಿಶ್ವಪತಿಗೆ TN ಹೆಂಡತಿಯಂತೆ ಗಂಡ ಕೂಡ ಜೀವಾತ್ಮನೇ 
ಆಗಿರುವುದರಿ೦ದ ಆತನೂ ವಿಶ್ವಪತಿಗೆ ಸತಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರನಾಗುವ ಪರಮಾತ್ಮನೇ 
ಪತಿ. ಮಧುರ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿ೦ದ ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಜೀವಾತ್ಮರೆಲ್ಲರೂ ಸತಿಯರು. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ಲಿಂಗತಾರತಮ್ಯ ಇರಬಾರದು. 


ಎಲ್ಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಜೀವಕಳೆ ಎ೦ಬ ಸಮಕಳೆ ಇದೆ. ಬ್ರಹ್ಮತೇಜಸ್ಸು ಮತ್ತು ಕ್ಷಾತ್ರತೇಜಸ್ಸು 
ಎಂಬುದು ಸುಳ್ಳು ಮಾನವ ತೇಜಸ್ಸೊಂದೇ ಸತ್ಯ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಕಳೆಯವರಾದ 
ಕಾರಣ ವರ್ಣಭೇದ ಮಾಡಬಾರದು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದೇ ರೀತಿ 
ಬಡವರು ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತು ಒ೦ದೇ ರೀತಿಯ ಸುಖವನ್ನು ನೀಡುವುದು. 
ಮಾವಿನ ಹಣ್ಣಿನ ರುಚಿ, ಬೇವಿನ ಮರದ ನೆರಳು, ಮಲ್ಲಿಗೆಯ ಸುವಾಸನೆ, ಜೇನಿನ ಸಿಹಿ, 
ಲಿಂಬೆಯ ಹುಳ್ಳಿ, ತಣ್ಣೀರಿನ ತೃಪ್ತಿ, ಹೊಂಬಿಸಿಲು, ತಂಗಾಳಿ... ಹೀಗೆ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ 
ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲ ಬಡವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರಿಗೆ ಒಂದೇ ರೀತಿಯ ಸುಖವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತವೆ. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಸುಖದ ವಾತಾವರಣ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡುವಂಥ ಸಮಾಜದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 
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ಸಮಸುಖ ಎಂದಮೇಲೆ ದುಃಖವೂ ಸಮನಾಗಿಯೇ ಇರುತ್ತದೆ. ಸಾವುನೋವು 
ರೋಗರುಜಿನು ಮುಂತಾದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳು, ಆಕಸ್ಮಿಕಗಳು, ದುರಂತಗಳು ಮತ್ತು ನೈಸರ್ಗಿಕ 
ವಿಕೋಪಗಳು ಮಾನವರಲ್ಲಿ ಬಡವ-ಶ್ರೀಮಂತ, ಜಾಣ-ದಡ್ಡ, ಸುಂದರ-ಕುರೂಪಿ, ದುರ್ಬಲ- 
ಸದೃಢ ಎಂಬ ಭೇದಭಾವ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನವರೆಲ್ಲರೂ ದುಃಖದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಒಂದೇ 
ಆಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸಮಾಜ ಹುಟ್ಟಿದಾಗಿನಿಂದ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದ 
ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ರೋಗಗಳು ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಕಾಡುತ್ತಲೇ ಇವೆ. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನು ಮೀರಿ 
ಮಾನವ ಬೆಳೆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಹಿಂಸಾತ್ಮಕ ವಾತಾವರಣದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 
ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ವರ್ಣವಾದದ ಹಿಟ್ಟರ್‌ಗಳು, ಕೋಮುವಾದದ ಸಂಘಗಳು, ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಮೂಲಭೂತವಾದಿ ಭಯೋತ್ಪಾದಕ ಬಿನ್‌ ಲಾಡೆನ್‌ಗಳು, ಬಾಬರಿ ಮಸೀದಿ-ರಾಮಜನಭೂಮಿ 
ವಿವಾದಂಥ ಅಗ್ನಿಗೆ ತುಪ್ಪ ಸುರಿಯುವ ಶ್ರೀಗಳು ಮತ್ತು ಇಂಥ ವಿವಾದಗಳ ರಾಜಕೀಯ 
ಲಾಭ ಪಡೆಯುವ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು ಜನಿಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣ/ಜಾತಿಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ ಮುಂತಾದ ಭೇದಭಾವ ಅಳಿದಾಗಲೇ 
ಮಾನವ ಜನಾಂಗಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು ಎಂಬ ವಿಚಾರವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 1 ಭೇದಭಾವಗಳು ಚು 
"ದೇವನೊಬ್ಬ ನಾಮ ಹಲವು' ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಒಬ್ಬನೇ ದೇವನಾದಾಗ 
ಆತನೇ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿ ನಿಯಂತ್ರಿಸುವವನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು, ಪಶುಪಕ್ಷಿ 
ಮತ್ತು ಕ್ರಿಮಿಕೀಟಗಳಿಗೆ ಒಬ್ಬನೇ ದೇವರಾಗುವನು. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಒಂದೇ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ 
ನೋಡುವನು. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊ೦ಡವರು ಭೇದಭಾವಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತರಾಗುವರು. 
ಅಂಥವರು ಎಂಥ ಕಠಿಣ ಪ ಪಡ ಬ್ಟೆ ಈ ಸತ್ಯದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗೇ ಇರುವರು. "ಶಿಂಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ, ಫದ ದೇವಜೀದ ಮುಂತಾದ ಭೇದಭಾವದ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ ಮೆರೆಯುವ ಹುಲುಮಾನವರನ್ನು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ 
ಬಯಸುವಂಥ ನಿಜಮಾನವರನ್ನಾಗಿಸುವ ಪ್ರಯತ್ನದಲ್ಲಿ ಈ ಸತ್ಯದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರು ತೊಡಗುವರು. 
ಹೀಗೆ ಭೇದಭಾವಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತರಾದ ಮಾನವರು ಸಮಾಜದ “ವಿಧ ಸಮುದಾಯಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಬೆರತುಹೋಗುವರು. ಮಾನವ ಸಮಾಜವೆಂಬ ಸಾಗರದಲ್ಲಿ ವಿವಿಧ ಸಮುದಾಯಗಳೆಂಬ 
ನದಿಗಳು ಬೆರತು ಹೋದಾಗ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಆಗಿ ಸಾಗರದ ರೂಪವನ್ನೇ ತಾಳುವವು. 
ಆಗ ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಮಾಯವಾಗಿ ಮಾನವರು ತ ತಮ್ಮ ನಿಜ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಕ೦ಡುಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು. 


ಆದ್ದರಿಂದ ಲೋಕದ ಮಾನವರೆಲ್ಲ ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ವರ್ಗ ಭೇದ 
ಮಾಡದೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರೊಂದಿಗೆ ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮನೊಂದಿಗೆ ಒಂದಾಗಿ "ಬದುಕಬೇಕು 
ಎ೦ಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ ಮತ್ತು ಸಮಸುಖದ 
ಅರಿವನ್ನು ಆಚರಣೆಗೆ ತರುವುದರ ಮೂಲಕ ಜೀವಾತ್ಮನು ಜ೦ಗಮಾತ್ಮನಾಗಬೇಕು. ನಂತರ 
ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರತ ಹಾಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ಭಾವೈಕ್ಯ ಸಾಧಿಸಿ, ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು 
ಧ್ಯಾನಿಸುತ್ತ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯದ ಪರಮಾನಂದದೊಂದಿಗೆ ಈ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಬಾಳಬೇಕು. 
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ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಾಧಿಸದಿದ್ದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸಿ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುತಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವು ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುವ ತತ್ತ ಹಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ಇಡೀ ಜೀವಸಂಕುಲವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ಕರ್ತವ್ಯ ಪಾಲನೆ ಮಾಡಲು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ 
€ಸನೇ ಬಯಸುವ ಶರಣರು ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರತಂತೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದೊಂದಿಗೆ 
ಬೆರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲರಲ್ಲೂ ಶಿವಸ್ತರೂಪವನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಸಾಂಕೇತಿಕವಾಗಿ ಎಲ್ಲವೂ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲೇ ಇರುವುದರಿಂದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ವಿಶ್ವದ ಪೂಜೆಯೇ ಆಗುತ್ತದೆ. 
ಎಶ್ವದ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಎಲ್ಲ ಭೇದಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಹ ಮುಕ್ತರಾಗದಿದ್ದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸಿಯೂ. ಫಲವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ವಿಶ್ವಮಾನವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಕೊಡುವ ಈ ವಚನ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ ಆಶಯದ 
ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಆಶಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ 
ಜನರೊಂದಿಗೆ ಬೆರೆತು ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಒಂದಾಗಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 
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ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ? 


ಭೇರುಂಡನ ಪಕ್ಷಿಗೆ ದೇಹ ಒಂದೇ, 
ತಲೆಯೆರಡರ ನಡುವೆ ಕನ್ನವಡ ಕಟ್ಟ 
ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಲನೆರೆದು 
ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಷವನೆರೆದಡೆ 
ದೇಹವೊಂದೇ, ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ? 
ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಪೂಜೆಯ ಮಾಡಿ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ ನಿಂದೆಯ ಮಾಡಿದಡೆ 
ನಾ ಬೆಂದೆ ಕಾಣಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 
- ಬಸವಣ್ಣ 


ಗಂಡಭೇರುಂಡವೆಂಬುದು ಒಂದು ದೇಹ ಮತ್ತು ಎರಡು ತಲೆಗಳುಳ್ಳ ಒ೦ದು ಕಾಲ್ಪನಿಕ 
ಪಕ್ಷಿ. ಕವಿಸಮಯದ ಈ ಪಕ್ಷಿಯ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ಕಲ್ಪಿಸಿದ ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಯ ಎರಡೂ ತಲೆಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ಕನ್ನವಡ (ಪರದೆ) ಕಟ್ಟಿರಿ. ನಂತರ ಅದರ ಒಂದು ಬಾಯಿಗೆ ಹಾಲನ್ನು ಹಾಕಿರಿ. ಇನ್ನೊಂದು 
ಬಾಯಿಗೆ ಎಷವನ್ನು ಹಾಕಿರಿ. ಆಗ ಹಾಲು ಮತ್ತು ವಿಷ ಆ ಪಕ್ಷಿಯ ಜಠರ ಸೇರಿದಾಗ 
ಎಲ್ಲವೂ pe ಆ ಪಕ್ಷಿ ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುಳಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿ ಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಪಕ್ಷಿ ಸಾಯದೆ ಗತ್ಯಂತರವಿಲ್ಲ. ಮ ಆ 
ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಯ ಸ ಬಾಯಲ್ಲಿ ಹಾಲೇ ಎರೆದಿದ್ದರೆ ಇ ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಲವಲವಿಕೆಯಿಂದ ಇರುತ್ತಿತ್ತು. 


ಹೀಗೆ ಮಾನವನು ಆರೋಗ್ಯಪೂರ್ಣ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ತಕ್ಕಾಗಿ ಲಿ೦ಗಭಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಭಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಒಟ್ಟಾಗಿಯೇ ಮಾಡುತ್ತಿರಬೇಕು. ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜಸೇವೆ. ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ 
ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ನೆರವಾಗಬೇಕು. ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ ಎಂದು ತಿಳಿಯಬೇಕು. 
ಸಮಾಜವೇ ದೇವರು ಎಂದು ಭಾವಿಸಬೇಕು. ನೆರೆಹೊರೆಯ ಎಲ್ಲ ಜೀವಗಳು ಆನಂದಮಯವಾಗಿ 
ಇರುವಹಾಗೆ ನಮ್ಮ ನಡೆನುಡಿಗಳು ಮಾನವೀಯ ಸಂಸ್ಕಾರದಿಂದ ಕೂಡಿರಬೇಕು. ದಾಸೋಹಂ 
ಭಾವದಿಂದ ಸಹಾಯಹಸ್ತ ಚಾಚುವುದರಲ್ಲಿ ಉತ್ಸುಕರಾಗಿರಬೇಕು. ಈ ರೀತಿ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು 
ತನ್ನಲ್ಲಿದೆ ಮತ್ತು ತಾನು ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ ಎಂಬ ಸಂವೇದನಾಶೀಲತೆಯನ್ನು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಲ್ಲಿ ಉಂಟಾಗುವಂತೆ ಮಾಡುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. ಆಗ 
ಮಾತ್ರ ಮಾನವನು ಒಳಲೋಕ ಮತ್ತು ಹೊರಲೋಕಗಳ ಕೂಡಲಸ೦ಗಮವಾಗಿ ತಾನೇ 
ಎಲ್ಲವೂ ಆಗುವ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲವೂ ತಾನಾಗುವ ಪರಿಯನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಮಾನವನನ್ನು ಎತ್ತುತ್ತ ಹೀಗೆ ಉನ್ನತ ಮಟ್ಟಕ್ಕೆ ಏರಿಸುವುದೇ ಧರ್ಮದ ಕಾಯಕ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೃಢವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರು. 


ವಚನ ವಿವೇಕ -1 / 8] 


ಈ ವಚನವು ಬಸವದರ್ಶನವನ್ನು ತನ್ನೊಳಗೆ ಅಡಗಿಸಿಕೊಂಡಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಕೂಡ ಅದ್ದೆ ಪತವನ್ನೇ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಅಜತ ಅದ್ದೆ ತೆ ತನ್ನದೇ ಆದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ವನ್ನು 
ಹೊಂದಿದೆ. ಜ್‌ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಜಗತ್ತು ಅದು ಹೇಗೆ 'ಮುತ್ಣೆ (ಸುಳ್ಳು ಭ್ರಮೆ) ಆಗುತ್ತದೆ? 
ಶಂಕರಾಚಾರ್ಯರು ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದು ಸರಿ. pe ಸತ್ಯದಿ೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ್ದು ಅಸತ್ಯ 
ಹೇಗೆ ಆಗುತ್ತದೆ? ಬ್ರಹ್ಮದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಸುಳ್ಳು ಹೇಗಾಗುತ್ತದೆ? ಈ ಪ್ರಶ್ನೆಗೆ 


ಬಸವದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಉತ್ತರವಿದೆ. 


ಬ್ರಹ್ಮ (ದೇವರು) ಸತ್ಯ. ಆದರೆ ಬಹ್ಮಾಂಡವೆಂಬುದು ದೇವರ ರೂಪ. ಜಗತ್ತು ದೇವರ 
ರೂಪವಾದ ಮೇಲೆ ಅದು ಕೂಡ ಸತ್ಯವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಕಾಣುವ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೆಂಬ 
ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆ ಇದೆ. ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯ ಸತ್ಯಕ್ಕೆ ವಾಸ್ತವ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ನಾವು ಈಗ 
ಇದ್ದೇವೆ ಇದು ವಾಸ್ತವ. ಕಾಲದ ಕಟ್ಟಳೆಯಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ನಾವು ಇನ್ನು ನೂರು ವರ್ಷಗಳ 
ನಂತರ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಇದು ಸತ್ಯ. ಆದ್ದರಿಂದ "ಬ್ರಹ್ಮ ಸತ್ಯ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ವಾಸ್ತವ' ಎಂಬುದು 
ಬಸವದರ್ಶನ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಬ್ರಹ್ಮನಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಲ್ಲಿ ಬ್ರಹ್ಮನೇ 
ಇದ್ದಾನೆ. ಆ ಬ್ರಹ್ಮನೇ ಚೈತನ್ಯ. ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವೇ ವಸ್ತು. ಚೈತನ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ವಸ್ತುಎಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮ ಇಲ್ಲದೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವಿಲ್ಲ. ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡಕ್ಕೆ ಕಾಲಮಿತಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಅದಕ್ಕೆ ಅಳಿವು ಉಂಟು. ಅಂದರೆ 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡವು ಒಂದು ದಿನ ಬ್ರಹ್ಮನಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗುವುದು. ಅಂದರೆ ಚೈತನ್ಯದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ 
ವಸ್ತು ತನ್ನೊಳಗೆ ಚೈತನ್ಯವನ್ನೇ ಇಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ತನ್ನ ಅವಧಿ ಮುಗಿದನ೦ತರ ಆ ಚೈತನ್ಯದಲ್ಲೇ 
ಲೀನವಾಗುವುದು. ಇದಕ್ಕೆ ನ್ಫೂಯ್ಯ್ಯಾ ಚ೦ದ್ರ, ತ ಮತ್ತು ನಾವು ಜೀವಿಸುವ ಪೃಥ್ವಿ ಕೂಡ 
ಹೊರತಲ್ಲ. 


ಹೀಗೆಂದ ಮಾತ್ರಕ್ಕೆ ಬದುಕು ನಿರರ್ಥಕವಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ವಾಸ್ತವವಾಗಿದೆ. ಈ 
ವಾಸ್ತವ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಿ ಜೀವಿಗಳು ವಾಸಿಸುತ್ತಿವೆ. ಈ ಜೀವಿಗಳು "ಆನಂದದಿಂದ 
ಬದುಕುವುದಕ್ಕಾಗಿ ದೇವರು ಬೆಳೆಯುವ ಭೂಮಿಯನ್ನು, ಬೆಳಕು ಕೊಡುವ ಸೂರ್ಯನನ್ನು, 
ಬೆಳದಿ೦ಗಳು ಸ್‌ ಚ೦ದಿರನನ್ನು, ಜೀವರಕ್ಷಕ ವಾಯುವನ್ನು ನಕ್ಷತ್ರಗಳಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಆಕಾಶವನ್ನು, ಅರಣ್ಯ, ನದಿ ಮತ್ತು ಸಾಗರಗಳನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾನೆ. 

ಈ ಬದುಕನ್ನು ಸಾರ್ಥಕಗೊಳಿಸಬೇಕೆಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ 
ಅವರು "ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ'' ಎಂದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ದೇವರು ಮತ್ತು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಸಂಬಂಧವಿರುವುದನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 

ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತು. ದೇವರ ಎರಡು ಮುಖಗಳು. ಅಂದರೆ ಜಗತ್ತು ಎ೦ಬುದು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಷ್ಟೇ ಸತ್ಯ, ಜಗತ್ತು ಮಿಥ್ಶೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಒಪಿಕೊಂಡಿದ್ದರೆ ಲಿಂಗ 
ಜಂಗಮ ಒಂದೇ ದಕ ಹೇಳು ತರಲಿಲ್ಲ. ಜಗತ್ತು ಸತ್ರ ವೆಂದಮೇಲೆ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವ 


ನಾವೆಲ್ಲರೂ ಸತ್ಯ ಆದರೆ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ. ಜಗತ್ತು. ಮತ್ತು ನಮ್ಮ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಕಾಲದ ಮಿತಿಯಂದ 
ಕೂಡಿದ್ದು ಕಾಲಮೀರಿದ ಮೇಲೆ ಸತ್ಯದಲ್ಲೇ ಶೇನವಾಗಬೇಕಾಗುವುದು. 


ಆದರೆ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಸಾಯುವವರೆಗಿನ ಮಾನವರ ಬದುಕು ಹಸನಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದೇ 
ಈ ವಚನದ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರ ಬದುಕು ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಕೂಡಬೇಕಾದರೆ 
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ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಹಸ್ತ ಚಾಚಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಳಕಳಿ ಎಂಬುದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಿಯಪ್ನೇ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. 
ಹೀಗೆ ಪೂಜಾಭಾವ ಮತ್ತು ದಯಾಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಾನವರು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಒಳಗಿನ ಘನವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು 
ಅದರ ಜೊತೆ ತಾದಾತ್ರ ಸ ಭಾವ ತಾಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ. ಒಳಗಿನ ಘನವು ಹೊರಗಿನ ಘನವೂ 
ಆಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸಲು ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಜಗತ್ತು ಒಂದೇ ದೇವರ ಎರಡು ಮುಖಗಳು. ಬರಿ 
ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಿಂದ ದೇವರು ಸಂತ ಪ್ರನಾಗುವುದಿಲ್ಲ, ಆತ ಸಂತೃಪ್ಪನಾಗಲು ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ಜ೦ರಗಮಲಿಂಗದ ಸೇವೆ ಬಹಳ ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬರಿ ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸದೆ ನಿಂದನೆ ಮಾಡುತ್ತ ಕಾಲಕಳೆಯುವವರನ್ನು ಕಂಡಾಗ ನನಗೆ ತಾಪವಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರಲ್ಲಿ ತೋಡಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
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ಗುಣಜ್ಜಾನ ಆಚಾರಧರ್ಮ 


ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಜಗ ಬೂ ಹಿರಿಯರೆ? 
ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ? 
ನಟಿನಿ, ಬಾಣ, ವಿಲಾಸಿ, ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ? 
ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ ಗುಣಜ್ಜಾನ 
ಆಚಾರಧರ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿದ ಹಿರಿಯತನ. 
| — ಬಸವಣ್ಣ 


ಮಾನವನು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಬೆಲೆ ಸಿಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಇಳಿಸುವವರಿಗಿ೦ತ ಜ್ಞಾನದ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುವವರೇ ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಕಲ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಗಳಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಬೌದ್ದಿಕ ಮತ್ತು 
ದೈಹಿಕ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರು. ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ನರ್ತಿಸುತ್ತ ಜನಮನವನ್ನು 
ಸೂರೆಗೊಳ್ಳುವ ನರ್ತಕಿ, ಬಾಣವನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಿಸುವ ಗುರಿಕಾರ, ವಾಕ್ಸಾತುರ್ಯದಿಂದ 
ಜನರನ್ನು ನಗೆಗಡಲಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸುವ ಹಾಸ್ಯಗಾರ ಮತ್ತು ದೈಹಿಕ ಕಸರತ್ತಿನೊಂದಿಗೆ 
ಜಾಣ್ಮೆಯನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುತ್ತ ಬದುಕಿನ ಸಮತೋಲನ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಡೊಂಬ ಅದು 
ಹೇಗೆ ಕಿರಿಯರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎ೦ಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸವಾಲಾಗಿದೆ. 


ಯಗ್ಕೇದ, ಯಜುರ್ವೇದ, ಸಾಮವೇದ, ಅಥರ್ವಣವೇದ ಓದಿದವರು ಮತ್ತು ಶಿವನ 
ಆರಾಧನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕಾಮಿಕ, ಯೋಗಜ, ಚಿ೦ತ್ಯ, ಕಾರಣ, ಅಜಿತ, ದೀಪ್ತ, "ಸೂಕ್ಷ್ಮ 
ಸಹಸ್ರ, ಅಂಶುಮಾನ್‌, ಸುಪ್ರಭೇದ, ವಿಜಯ, ನಿಶ್ಚಾಸ, ಸ್ವಾಯಂಭುವ, ಅನಲ, ವೀರ, 
ರೌರವ, ಮಕುಟ, ವಿಮಲ, ಚಂದಜ್ಞಾನ, ಬಿಂಬ, ಪ್ರೋದ್ಲೀತ, ಲಲಿತ, ಸಿದ್ದ, ಶಾಂತ, 
ಸರ್ವೋಕ್ರ, ಪಾರಮೇಶ್ವರ, ಕಿರಣ ಹಾಗೂ ವಾತೂಲ ಎಂಬ 28 ಆಗಮಗಳನ್ನು ಓದಿದವರು 
ಅದು ಹೇಗೆ ದೊಡ್ಡವರಾಗುತ್ತಾರೆ? ಕವಿಗಳು, ಕಾವ್ಯವನ್ನು ರಾಗಬದ್ಧವಾಗಿ ಓದುವ ಗಮಕಿಗಳು, 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಮತ್ತು ವಾಕಟುಗಳು ಅದು ಹೇಗೆ ದೊಡ್ಡವರಾಗುತ್ತಾರೆ? ಬದುಕುವ 
ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿತ ಡೊ೦ಬರು ಮುಂತಾದವರು ಅದು ಹೇಗೆ ಸಣ್ಣವರಾಗುತ್ತಾರೆ? ಎಂಬುವು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದ ಮುಂದೆ ಇಟ್ಟ ಪಶ್ನೆಗಳಾಗಿವೆ. 


ಗರ್ವ, ಕ್ರೋಧ, ಅಹಂಕಾರ, ಕಾಮನೆಗಳು, ಅಪ್ರಿಯ ವಚನ, ಮೋಸ, ಮತ್ಸರ ಎಂಬ 
ಎಂಟು ರಜೋಗುಣಗಳಿವೆ. ಅಜ್ಞಾನ, ಮೋಹ, ನಿದ್ರೆ, ಚಾಪಲ್ಯ, ಹೀನವೃತ್ತಿ ಪಾಪಕೃತ್ಯ 
ಪರನಿಂದೆ, ಪರಹಿಂಸೆ ಎಂಬ ಎಂಟು ತಮೋಗುಣಗಳಿವೆ. ಈ ರಾಜಸ ಮೆತು ತಾಮಸ 
ಗುಣಗಳಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳದಂಥ ಸಾತ್ವಿಕ ಗುಣಜ್ಞಾನದೊಂದಿಗೆ ಶರಣರು ಆಚಾರಧರ್ಮದ 
ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ pe ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸದಾಚಾರ, 
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ನಿಯತಾಚಾರ ಹಾಗೂ ಗಣಾಚಾರಗಳು ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಮೂರು ಅಂಗಗಳಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲ 
ಜನ ಅಹುದೆಂಬುದೇ ಸದಾಚಾರ, ಹಿಡಿದ ವ್ರತ ನಿಯಮವ ಬಿಡದಿಹುದೇ ನಿಯತಾಚಾರ, 
ಶಿವನಿಂದೆಯ ಕೇಳದಿಹುದೇ ಗಣಾಚಾರ. ಇಂಥ ಗುಣಜ್ಜಾನ ಮತ್ತು ಆಚಾರಧರ್ಮದ 
ಶರಣರು ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿದರೂ ಶ್ರೇಷ್ಠರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಷ್ಟೊಂದು ಸಂವೇದನಾಶೀಲರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ ವಚನ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಅವರ ಮನಸ್ಸು ಸದಾ ಬಡವರ ಕಡೆಗೆ ಹರಿಯುತ್ತಿತ್ತು ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ 
ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸದ ಜ್ಞಾನವು ಜ್ಞಾನವೇ ಅಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಅವರ ದೃಢನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು ಶುಷ್ಕ 
ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ಗಂಥಗಳು, ಪ್ರತಿಭಾಪ್ರದರ್ಶನಗಳು ಮತ್ತು ವಾದಗಳು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ 
ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬೇಸರವಿದೆ. ಪಂಡಿತರು ನರ್ತನದ ಬಗ್ಗೆ 
ಗಂಥ ಬರೆಯಬಹುದು. ಆದರೆ ನರ್ತಿಸಲು ಬರುವುದೇ? ಕಟಕಾಚಾರ್ಯರು ಬಿಲ್‌ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು 
ಕಲಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಗುರಿಕಾರನ ಹಾಗೆ ಬಾಣ ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಬಹುದೆ? ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ಸಮತೋಲನದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಡೊಂಬರ ಹಾಗೆ ಹಗ್ಗದ "ಮೇಲೆ 
ನಡೆಯಲು ಬರುವುದೆ? ವಾದಿಗಳು ಸಿದಾಂತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವಾದ ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ 
ಅವರಿಗೆ ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯಲು ಬರುವುದೆ? ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಶರಣರು 
ಗುಣಜ್ಜಾನಿಗಳಾಗಿದ್ದು ಆಚಾರವೇ ಅವರ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ದೇವರು ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಈ ಬದುಕನ್ನು 
ಅನಭವಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಮನದಟ್ಟಾದರೆ ಅದೇ ಅರಿವು. ಆ ಅರಿವನ್ನು ಆಚಾರವಾಗಿಸುವುದೇ 
ಆಚಾರಧರ್ಮ. ಅರಿವಿನ ಬಗ್ಗೆ ನುಡಿಯುತ್ತ ಅದನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವುದೇ ಶರಣಧರ್ಮ. 
ಆದ್ದರಿಂದ ಶರಣಧರ್ಮವು ಆಚಾರಧರ್ಮವಾಗಿ ಲೋಕಹಿತ ಕಾಪಾಡುವ ಧರ್ಮ ಎನಿಸಿದೆ. 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದಿದ್ದ ಶರಣರು, ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ ಬಡವರ ಜೊತೆ 
ಒಂದಾಗಿ, ಅವರ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆದರು. ಬಡತನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ 
ತಗ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ನಡೆನುಡಿಗಳಿ೦ದ ಘನತೆವೆತ್ತ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಪ್ರತಿಭೆಯಿಂದ ಈ ಜಗತ್ತು ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದರ ಪಜ್ಞೆ 
ಧನಾಢ್ವರಲ್ಲ ಕೂಡ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಮೂಡಿದ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲೇ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಮೊದಲ ನಾಯಕ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ, ಅಂದರೆ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಜನರಿಗೆ 
ಭೌತಿಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅನುಭಾವದ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಅವರು ಔನ್ನತ್ಯ ಸಾಧಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. ಶರಣಸಂಕುಲದ ಮಾನವೀಯ 
ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಗುಣಜ್ಞಾನದ ಆಚಾರಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸುತ್ತ ಹಿರಿಯತನವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪೂ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮತಾ ಜದ ಕೂಡಿದ ಚಿ 
ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದರು. ಹೀಗೆ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಮತಾವಾದದ 
ಕನಸು ಕಂಡವರಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಮೊದಲಿಗರಾಗುತಾರೆ. 


ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ದಿಜೀವಿಗಳು ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯ ಗುಲಾಮರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ 
ಎ೦ದು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ 19ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಕಠೋರ "ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 12ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದು ಅವರ 
ದಿವ್ಯ ಪತಿಭೆಗೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಯುಗ ಇನ್ನೂ ಕಣ್ಣುಬಿಡುವ ಸತಾ 
ಸಕ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಚ ಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡುಹಿಡಿದದ್ದು ಎಂಥವರನ್ನೂ ವಿಸ್ಮಯ 


ಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದು 


“ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೇ? ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು 


ಹಿರಿಯರೆ?'” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಲ್ಲ ಅವರ ಸತ್ಯದ ನಿಲವು, ಮಹಾಜ್ಞಾನ 
ಮತ್ತು ವೀರಗುಣ ಎದ್ದುಕಾಣುತ್ತದೆ. ವೇದ ಜಾತಿ ಶಾಸಜ್ಜರು, ಆಗಮ ಪಂಡಿತರು, 
ಆಸ್ಥಾನದ ಕವಿಗಳು, ಅವರ ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ರಾಗಬದ್ಧವಾಗಿ ಔದುವ ಗಮಕಿಗಳು, ದ್ವೈತ, 
ಅದ್ವೆ ತಃ ಎಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈ ತ ಮುಂತಾದ ಸಜ ಬಗ್ಗೆ ವಾದ ಮಂಡಿಸುವ ವಾದಿಗಳು, ವಾಕ್‌ 
ವ ವಾಗ್ಗಿಗಳು ಉಳ್ಳವರ ಪರವಾಗಿ ಇರುವರೊ ಅಥವಾ ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ 
ರುವರೊ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
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ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿ 


ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು, 

ಅವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ, ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಅವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ. 


- ಬಸವಣ 
ಣಿ 


1948ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ 10ರಂದು ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆಯು 30 ಅಂಶಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಾನವ 
ಹಕ್ಕುಗಳ ಜಾಗತಿಕ ಘೋಷಣೆಯನ್ನು ಅಂಗೀಕರಿಸಿತು. ಮಾನವ ಕುಲದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ 
ಇದೊ೦ದು ಮಹತ್ವದ ಘಟನೆಯಾಗಿದೆ. ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಗುರುತಿಸಿದ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳು 12ನೇ 
ಶತಮಾನದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿವೆ! "ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ಸ್ವತಂತ್ರರು 
ಮತ್ತು ಘನತೆ ಹಾಗೂ ಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನರು' ಎ೦ಬುದು ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಜಾಗತಿಕ 
ಘೋಷಣೆಯ ಮೊದಲ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. ಮಾನವರು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ಸ್ವತಂತ್ರರು. ಘನತೆ 
ಹಾಗೂ ಹಕ್ಕುಗಳಲ್ಲಿ ಸಮಾನರು ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮೇಲಿನ 
ವಚನವನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಭಾರತದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಜನ ತಮ್ಮ 
ಜಾತಿ ಯಾವ ಯಾವ ES ಶಿಗಳಿಗಿಂತ ಮೇಲು ಎಂಬುದನ್ನು ಲೆಕ್ಕಹಾಕುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾರೆ. 
ಜಾತಿಗಳು ಬಹಳಷ್ಟು ಭಾರತೀಯರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಒದ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕೊನೆಯ 
ಶ್ರೇಣಿಯಲ್ಲಿ ಬರುವ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಶ್ವರನ್ನು ಲಾ ಕೀಳಾಗಿ ನೋಡಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಇಂಥ ಪರಿಸ್ಥಿ ುತಿಯಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಮೀತಿ ಅನೈ ತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಕ್ಕಳ ಗಿ ಏನು 
ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕಾಡಿದೆ. (A ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಮತ್ತು ಡೋಹಾರ 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನವರು ಮಹಾನುಭಾವಿಗಳು. ಆದರೆ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟ ಜನ 
ಇಂಥವರನ್ನು ಕೂಡ ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತಾ ಭಾವದಿ೦ದಲೇ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಇನ್ನು ಇಂಥವರ ಮನೆಗಳಲ್ಲಿನ 
ದಾಸ ದಾಸಿಯರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಯಾವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪರಿಗಣಿಸಬಹುದು? ಅವರ ಮಕ್ಕಳ 
ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಏನು? ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರ ದಾಸ-ದಾಸಿಯರ ಮಗ ಮತ್ತು ಮಗಳು ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿದಾಗ ಹುಟ್ಟುವ ಮಗುವಿನ ಭವಿಷ್ಯ ಏನಾಗಬಹುದು? 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಮಹಾಸಾಗರವೇ ಆದ ಬಸವೇಶ್ವರರು ಆ ಮಗುವೇ ತಾವೆಂದು 
ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ! ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರೇ ಇದಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿ ಶುಕ ಪ್ರತಿಪಾ ಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅನೈತಿಕ 
ಸಂಬಂಧದಿ೦ದ ಹುಟ್ಟಿದ ಆ ಮಗು ಕೂಡ ಎಲ್ಲ ಮಕ್ಕಳಂತೆ ಹುಟ್ಟಿನಿಂದಲೇ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿದೆ 
ಮತ್ತು ಒಂದೇ ರೀತಿಯ ಘನತೆ ಮತ್ತು ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಒತ್ತಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅನೈತಿಕ NS ಸ ಜನಿಸಿದವನು ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಕೆಯ 
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ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅತ್ಯಂತ ಕೆಳಗಿನ ಸ್ತರದವನಾಗಿ ಇರಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು 
ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ನರಳುತ್ತಲೇ ಬದುಕಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಅಂಥವರೊಳಗೂ ಒಂದಾಗಿಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ತುಂಬುತ್ತಾರೆ. ಮಾನವ 
ಘನತೆಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿಯುತ್ತಾರೆ. ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮೊಟ್ಟಮೊದಲಿಗೆ ಗುರುತಿಸುವ 
ಕ್ರಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


30 ಅಂಶಗಳ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಘೋಷಣೆಯ ಮೊದಲ ಅಂಶವಲ್ಲದೆ ಇನ್ನೂ 17 
ಅಂಶಗಳು ಇಂಥ ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಕ್ಕಳಿಗೂ ನೇರವಾಗಿ ಅನ್ವಯಿಸುತ್ತವೆ: 
ಅ೦ಶ 2) ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಘೋಷಣೆಯಲ್ಲಿನ ಎಲ್ಲ ಹಕ್ಕುಗಳು ಮತ್ತು ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಎಲ್ಲರಿಗೂ 
ಸಮನಾಗಿವೆ. 3) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಬದುಕುವ, ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿರುವ ಮತ್ತು ಭದ್ರತೆಯ 
ಹಕ್ಕಿದೆ. 4) ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆ ಅವಕಾಶವಿಲ್ಲ. 5) ಯಾರ ಎರುದ್ಧವೂ ಕ್ರೂರವಾಗಿ 
ನಡೆದುಕೊಳ್ಳುವಂತಿಲ್ಲ. 6) ಕಾನೂನಿನ ಮುಂದೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ವ್ಯಕ್ತಿಯಾಗಿ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 7) ಕಾನೂನಿನ ಮುಂದೆ ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ 8) ತನ್ನ ಮೂಲಭೂತ 
ಹಕ್ಕುಗಳ ಪ್ರಕಾರ ನ್ಯಾಯ ಕೇಳುವ ಹಕ್ಕು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೆ ಇದೆ. 9) ಯಾರನ್ನೂ ಮನಸ್ಸಿಗೆ 
ಬಂದಂತೆ ಬಂಧಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 12) ಯಾರದೇ ಖಾಸಗಿ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಕೈ ಹಾಕುವಂತಿಲ್ಲ. 
ಯಾರ ಫನತೆಗೂ ಕುಂದು ತರುವಂತಿಲ್ಲ. 13) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ತಮ್ಮ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಮುಕ್ತವಾಗಿ 
ಸಂಚರಿಸುವ ಹಕ್ಕಿದೆ. 17) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಆಸ್ತಿಯ ಹಕ್ಕಿದೆ. 18) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ವಿಚಾರ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಮತ್ತು ಧಾರ್ಮಿಕ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ 19) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರೂ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಮತ್ತು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 22) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಸಾಮಾಜಿಕ ಭದ್ರತೆಯ 
ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 24) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ವಿಶ್ರಾಂತಿಯ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 25) 
ಗುಣಮಟ್ಟದ ಹಕ್ಕನ್ನು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. 26) ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರಿಗೂ ಶಿಕ್ಷಣ ಪಡೆಯುವ 
ಹಕ್ಕಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಿಸುವ ಮೊದಲೇ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ ನಮ್ಮ ದೇಶದ 
ದಲಿತರು ಇಂಥ ಹಕ್ಕುಗಳಿಂದ ವಂಚಿತರಾಗಿದ್ದರು. ದಲಿತರಲ್ಲೇ ಅನೇಕ ಜಾತಿಗಳಿವೆ. ಅವುಗಳಲ್ಲಿನ 
ಹೊಲೆಯರನ್ನು ಬಲಗೈ ಎಂದು ಕರೆದರೆ ಮಾದಿಗರನ್ನು ಎಡಗೈ ಎಂದು ಕರೆಯಲಾಗುತ್ತಿದೆ. 
ಮನುಧರ್ಮದ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾದಿಗರು ಹೊಲೆಯರಿಗಿಂತ ಕೆಳಮಟ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 
ಆಯಪದ್ಧತಿಯ ಪ್ರಕಾರ ಮಾದಿಗರು, ತಾವು ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುವ ರೈತರ ಸತ್ತ ದನಗಳ 
ಚರ್ಮದಿಂದ ಚೆಮ್ಮಾವುಗೆಗಳನ್ನು ತಯಾರಿಸಿ ಆ ರೈತರಿಗೇ ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಡೋಹರರು 
ಚರ್ಮವನ್ನು ಹದ ಮಾಡುವ ಕಾಯಕದವರು. ಈ ರೀತಿ ಚರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡುವವರೇ ಮನುಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಅತ್ಯ೦ತ ಕೀಳುಮಟ್ಟದಲ್ಲಿರುವಾಗ ಇನ್ನು ಅವರ 
ದಾಸ ದಾಸಿಯರ ಸ್ಥಿತಿ ಎ೦ಥದ್ದಿರಬಹುದು! ಅವರ ಮಕ್ಕಳ ಪರಿಸ್ಥಿತಿ ಯಾವ ಕೆಳಮಟ್ಟಕ್ಕೆ 
ಹೋಗಿರಬಹುದು!! ಇನ್ನು ಅಂಥ ಮಕ್ಕಳು ಬೆಳೆದು ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸಿದಾಗ 
ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗುವಿನ ಗತಿ ಏನಾಗಬಹುದು! 


ಹೊಲೆ ಮಾದಿಗರು ಕೂಡ ಸ್ವೀಕರಿಸಲು ಮುಂದೆ ಬರದಂಥ ಇಂಥ ಮಗುವಿನ ಬಗ್ಗೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಚಿಂತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅಂಥ ಮಗುವಿಗೂ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸುವ ಪಣ ತೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
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ಅಂಥ ಮಕ್ಕಳ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ 
ಆ ಮಗು ತಾನೇ ಎಂದು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ಆಕಾಶದೆತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಿ 
ಇಡೀ ವಿಶ್ವಕ್ಕೇ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ದೀನರ, ದಲಿತರ, ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾದವರ, 
ಅಪಮಾನಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದವರ, ಅವಕಾಶ ವಂಚಿತರ, ನಿರಾಶ್ರಿತರ, ದಿಕ್ಕಿಲ್ಲದವರ, ಭವಿಷ್ಯವಿಲ್ಲದವರ, 
ಅಸಹಾಯಕರ, ಅನಾಥರ, ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಮತ್ತು ಕ್ರೂರ ಶ್ರೇಣೀಕೃತ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ 
ಅಸ್ಪಿತ್ತವೇ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಬದುಕುವವರ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವುದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕು. ಅಂಥ 
ನರಕಯಾತನೆ ಅನುಭವಿಸುವವರು ತಾವೇ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಾವಿಸುವ ಹಾಗೆ 
ಸಂವೇದನಾಶೀಲರಾಗಬೇಕು. ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಹೊಸ ಮಾನವೀಯ ಸಮಾಜ ಉದಯವಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಶೋಷಣೆಯ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಕೊನೆಯೇ ಇಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತದೆ. 
ಅಂತಃಕರಣವೇ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ತಾಯಿಬೇರು. ಅಂತಃಕರಣವೇ ಎಲ್ಲ ಧರ್ಮಗಳ 
ಮೂಲ ಸೆಲೆ. ಅಂತಃಕರಣವೇ ವಿಶ್ವರಕ್ಷಣೆಯ ಮಂತ್ರ. 
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ಬಿಜ್ಜಳನರಮನೆಯ ನ್ಯಾಯ ನೋಳ್ಬನೆಂತೂ 


ಸಾಂದ್ರವಾಗಿ ಹರಗಣಭಕ್ತಿಯ ಮಾಳ್ಗನೆಂತೊ 
ಮಾದಲಾಂಬಿಕಾನಂದನನು? 
ಸಾಂದ್ರವಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನರಮನೆಯ ನ್ಯಾಯ ನೋಳ್ಗನೆಂತೊ 
ಮಾದರಸನ ಮೋಹದ ಮಗನು? 
ಸಾಂದ್ರವಾಗಿ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಲಿಂಗತೃಪ್ತಿ ಅನುಗೆಯ್ದನೆಂತೊ 
ಗಂಗಾಪ್ರಿಯ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣ ಚೆನ್ನ? 
- ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹರಿಯ ಸತಿ ಗಂಗಾಂಬಿಕೆಯ ಈ ವಚನ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಚರಿತ್ರೆ 
ಮತ್ತು ಚಾರಿತ್ರ. ದ ಔನ್ನತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಲ್ಲಿ ಬಹು ಮುಖ್ಯವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ತಾಯಿ ತಂದೆ ಮಾದರಸ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಉತ್ಕಟ ಭಂ ಹಾ ಭಾವದಿಂದ 
ಶಿವಶರಣರ ಸೇವೆಯನ್ನು ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಅರಮನೆಯಲ್ಲಿ 
ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರತೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಉನ್ನತ ಕಾರ್ಯತತ್ಪರತೆಯಿಂದ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಉತ್ಕಟ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದ ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕದ 
ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಅದುಹೇಗೆ ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ ಎಂದು ಸತಿಯಾದ 
ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ ಆಶ್ಚರ್ಯಾನಂದವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪ ಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
"ಯುಗದ ಉತ್ಸಾಹ' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ತಮಗೆ ಆಯಾಸವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮನ್ನು ಲೋಕಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸಿಕೊ೦ಡವರು ಹೇಗೆ ಇರುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಂಜಸವಾದ ಉದಾಹರಣೆಯಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕರ್ತವ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಪುಲ್ಲವಾದ ಧಾರ್ಮಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, 
ಕೌಟುಂಬಿಕ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಿಕ ಆನಂದವನ್ನು. ಪಡೆಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿದ್ದರು 
ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಮೇಲಿನ ವಚನ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಬಿಜ್ಜಳನ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ 
ರಾಜ್ಯಭಾರದ ಹೊಣೆಯನ್ನು ಹೊತ್ತುಕೊಂಡು ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಟೆಯಿಂದ ಕರ್ತವ್ಯ ಪಾಲನೆ 
ಮಾಡಿದರು. “ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಕೊಡುವವರುಂಟು ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎಂದು ಜನ ಉದ್ದಾರ 
ತೆಗೆಯುವ ಹಾಗೆ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಸುಭದ್ರಗೊಳಿಸಿದರು. 

“ನಾನು ಪರಸೇವೆಯ ಮಾಡುವೆನಯ್ಯಾ ಜಂಗಮದಾಸೋಹಕ್ಕೆಂದು' ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜಸೇವೆಯ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೇ ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಸೇವೆಸಲ್ಲಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ತಮ್ಮದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದರು. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಅನುಪಮವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲವು ಲೋಕಕ್ಕೇ ಮಾದರಿಯಾದ 
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ನವಮಾನವರ ಸಮಾಜವಾಗಿತ್ತು. ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯದ ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ನವಸಮಾಜದ 
ನೇತಾರರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಹಳ್ಳೆಯ ರಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಸೇವೆಸಲ್ಲಿಸುತ್ತ ಹೊಸ 
ಸಮಾಜ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ ತನುಮನಧನಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 'ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು” 
ಎಂದು ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ಕರ್ತವ , ನಿಭಾಯಿಸುವುದರ ಜೊತೆಗೇ ಹೊಸ ನಾ ನಿರ್ಮಿಸುವ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾಗಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಪ್ರಧಾನಿಯೊಬ್ಬ ಇಷ್ಟು ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ಹಳೆಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸುತ್ತ ಹೊಸ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸಿದ ಉದಾಹರಣೆ 
ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಇನ್ನೊಂದಿಲ್ಲ. 

ಸಾಂದ್ರವಾಗಿ ಹರಗಣಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ, ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿ೦ದ ಕೂಡಿದ 
ತಮ್ಮ "ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ 'ವನ್ನು ನಂಬಿ ವಿವಿಧ ಕಡೆಗಳಿಂದ ಬಂದು, ಶಿವಶರಣರಾಗಿ 
ಶರಣ ಸಂಕುಲವನ್ನೇ ನಿರ್ಮಿಸಿದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಸೇವೆಯನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ಮಾಡುವುದು. 
ಅವರ ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ಅನುಭಾವದ ಬದುಕಿಗೆ ಚ್ಯುತಿ ಬರದಂತೆ ಸಾಂಘಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಮಾಡುವುದು. ಅವರ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದರೊಂದಿಗೆ ಅವರವರ 
ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕವೇ ಅವರಲ್ಲ ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದು. ಅವರೆಲ್ಲ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಪಾರಮಾರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗುವಂತೆ 
ಮಾಡುವುದು. 


ಸಾಂದ್ರವಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಅರಮನೆಯ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದೆಂದರೆ, ಬಿಜ್ಜಳನ 
ಪ್ರಧಾನಿಯಾಗಿ ಅರಮನೆಯ ವ್ಯವಹಾರಗಳನ್ನು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ ನಿಭಾಯಿಸು ವುದು. ಬಿಜ್ಜಳನ 
ಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಚ್ಯುತಿಯಾಗದಂ೦ತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಾಂತಿಯನ್ನು 
ಕಾಪಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ದೇಶದ ಉತ್ಪಾದನಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದು. ಪ್ರಾಭಾಸಿಯಗತಿಗನ 
ರಾಜಕೀಯವನ್ನು ನಿಯಂತಿಸುವುದು. ವೈರಿಗಳು ದೇಶದ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಗದಂತೆ "ಕಟ್ಟೆಚ್ಚರ ವಹಿಸುವುದು. ದೇಶದೊಳಗೆ ದಂಗೆಗಳಾಗದಂತೆ ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು 
ಸುವವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಕಾಪಾಡುವುದು. 


ಶರಣಸಂಕುಲವನ್ನು ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು ಮತ್ತು ಪ್ರಧಾನಿ ಹುದ್ದೆಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸುವುದು 
ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ ಕರ್ತವ್ಯಗಳಾಗಿವೆ. ಇವೆರಡನ್ನೂ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದು ಹೇಗೆ 
ನಿಭಾಯಿಸಿರಬಹುದು? ಏತನ್ಮಧ್ಯೆ ಲಿಂಗಾಂಗ ಸಾಮರಸ್ಯವನ್ನು ಅದು ಹೇಗೆ ಪಡೆದಿರಬಹುದು? 


ಗಂಗಾಂಬಿಕೆ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಆಶ್ಚರ್ಯದಲ್ಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿರಾಟ್‌ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ದರ್ಶನವಾಗುವುದು. ಬಿಬ್ಬಳನ ಹಳೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು "ಪಧಾನಿಯಾಗಿ ಜಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದರೊಳಗೇ ಇರುವ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಪ್ರತೀಕವಾದ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೂ 
ನಾಯಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಿಜ್ಜಳನ ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ , ಜಾತಿ, ವರ್ಣ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳ 
ನಿ 

ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣ ಭನ ಮಾನವ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಮಾನವ 

ಘನತೆಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಗುಡಿ ಸಂಸೃತಿಯು ಬಿಜ್ಜಳನ ಸಮಾಜದ ಕೇ೦ದವಾಗಿದೆ. 

ರಾಜರು, ಕುಲೀನರು, ಶ್ರೀಮ೦ತರು, ಜಮೀನುದಾರರು, "ವ್ಯವಹಾರಸ್ಥ ರು, ಪುರೋಹಿತರು, 
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ಶಾಸ್ತ್ರ ಹೇಳುವವರು. ದೇವಸ್ಥಾನದ ಪಾರುಪತ್ಯಗಾರರು ಮುಂತಾದವರು ಗುಡಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮೂಲಕ 
ತಮ್ನೆ ಅಸ್ತಿತ್ರವನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡು ವರ್ಚಸ್ಸನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿರುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಇವರೆಲ್ಲ “`ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದ ಚು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ 
ಬದಲಾವಣೆಗಳಾಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. "ಭಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂಬ ವಿಚಾರವನ್ನು ಇವರೆಲ್ಲ 
ಸೇರಿ ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಆಳವಾಗಿ ಬೇರೂರುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಬಡವರಾದ 
ಅವರೆಲ್ಲ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ದಾಸರಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಅನ್ಯಾಯಗಳಿಗೂ "ಇದು ನಮ್ಮ ಕರ್ಮ' 
ಎಂದು ಕೊರಗುತ್ತ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಸಮಾನ ಮನಸ ರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ದಯವೇ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿತ್ತು. ಅವರಲ್ಲಿ ಯಾವುದೇ ತಕಕ ಮೇಲು ಕೀಳು ಭಾವನೆಗಳು 
ಇರಲಿಲ್ಲ. ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕದ ಬಗ್ಗೆ ತರತಮ ಭಾವವಿರಲಿಲ್ಲ. ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ 
ದ್ವೇಷವೂ ಇರಲಿಲ್ಲ, ಅಭಿಮಾನವೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವರ ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ 
ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ಭಾರೀ ಹೆಚ್ಚಳವಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನಿಗೆ ಲಾಭವೇ ಆಯಿತು. ಅವರು 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯಿಂದ ಸುಂಕ, ತೆರಿಗೆ ಮತ್ತು ಕಂದಾಯವನ್ನು ಕಟ್ಟುತಿದ್ದ ಕಾರಣ ಆತನ 
ಭಂಡಾರ ಸದಾ ತುಂಬಿರುತ್ತಿತ್ತು ಅವರು ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ಜ್‌ ಸಂಘರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಬಿಷ್ಕಳನ ಕಲ್ಯಾ ಣದೊಳಗೇ ಬಸವಣ್ಣನ ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ಮೌನವಾಗಿ 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲ "ಮತ್ತು 'ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ ಮಧ್ಯೆ 
ನ್‌ ರೀತಿಯ ವೈರುಧ್ಯಗಳು ಸ ಷ್ಠಿಯಾಗದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಂಡಿದ್ದರು. ಡು ಸಂತಖ 
ಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಬೆಳೆದು ಜ್‌ ಪಸರ ಅದರ ಜೊತೆ ಒಂದಾದ ಕ್ಷಣವೇ ರಾಜ್ಯಶಕ್ತಿಯ 
ಪತನ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಆಗಿ ಸರ್ವಸ ಮತ್ತದ ಕಲ್ಯಾಣಿ ರಾಜ್ಯದ. ಜು 8 
ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿದ್ದವು. ಆದರೆ ಮನುವಾದಿಗಳ ಕುತರಿತದಿಂದ ಸಹಸಾರು ps. ಹುತಾತ್ಮರಾಗ 
ಬೇಕಾಯಿತು. ಬಹುಪಾಲು ಶರಣರು ಕಂಡ ಕಂಡ ದಿಕ್ಕಿಗೆ ನಿರ್ಗತಿಕರಂತೆ ಹೋಗಬೇಕಾಯಿತು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ತಾಯಿ ತಂದೆಗಳ ಹೆಸರನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದರಿಂದ ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಮಹತ್ವವಿದೆ. 
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ಈಸಕ್ತಿಯಾಸೆ ನಿಮಗೇಕೆ? 


ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ, 

ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ರೋಷವೆಂಬುದು ಯಮದೂತರಿಗಲ್ಲದೆ 

ಅಜಾತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ಈಸಕ್ಕಿಯಾಸೆ ನಿಮಗೇಕೆ? ಈಶ್ವರನೊಪ್ಪ 

ಮಾರಯ್ಯಪ್ರಿಯ ಅಮಲೇಶ್ವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ ದೂರ ಮಾರಯ್ಯ 

ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ 

ವಸ್ತುಮೋಹ ಎಂಬುದು ಬಲಾಢ್ಯರ, ಧನಾಢ್ಕರ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ ಮನದಾಳದಲ್ಲಿ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಸಂಪತ್ತು ಹಚ್ಚಿದಷ್ಟೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ವಿಸ್ತರಣೆಯಾದಷ್ಟೂ ಅವರ ದಾಹ ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತಲೇ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಅವರು ಪರರನ್ನು ಶೋಷಿಸುವ ಮೂಲಕ ಸಂಪತ್ತಿನ ವಿಸ್ತರಣೆ ಮಾಡುತ್ತ 
ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಶಿವಭಕ್ತರು ತಮ್ಮ ಸ್ವಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಗಳಿಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ತಮಗೆ ಬೇಕಾದಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಪಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ದಾಸೋಹ : ರೂಪದಲ್ಲಿ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ತ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಯಾರೊಬ್ಬರ 
ಬಳಿಯೂ ಸಂಪತ್ತಿನ ಸಂಗಹವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 

ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಮತ್ತು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ ದಂಪತಿ ರಾಯಚೂರು ಜಿಲ್ಲೆ ಲಿಂಗಸುಗೂರು 
ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಯರಡೋಣಿ ಗ್ರಾಮದವರು. ಗ್ರಾಮಕ್ಕೆ ಸಮೀಪದ ದೇವರಭೂಪುರ ಗ್ರಾಮದ 
ಅಮರೇಶ್ವರಲಿಂಗದ ಭಕ್ತರಾಗಿದ್ದರು. ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರು ನವಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದ ಸುದ್ದಿ ಕೇಳಿ ಅಲ್ಲಿಗೆ ಹೋಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಭಾಗವಾಗಿ, ಶ್ರೇಷ್ಠ ವಚನಕಾರರಾಗಿ 
ಅಮರರಾದರು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವದ ಮೇಲೆ ಬೆಳಕು ಚೆಲ್ಲಿದ ದಂಪತಿ ಇವರು. ಮಹಾಮನೆಯ 
ಅಂಗಳ ಮುಂತಾದ ಕಡೆಗಳಲ್ಲಿ ಚೆಲ್ಲಿದ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಮಾರಯ್ಯ ದಂಪತಿ ಆಯ್ದುತಂದು 
ಜೀವನ ನಿರ್ವಹಣೆ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. (ಬಿದ್ದಿರುವ ಕಾಳುಗಳನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊ೦ಡು 
ಜೀವನ ನಡೆಸುವ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಸಂಸ್ಕೃತದಲ್ಲಿ ಉ೦ಛವೃತ್ತಿ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ) ಗಹನವಾದ ಅನುಭಾವದ 
ಚಿಂತನ ಮಂಥನದೊಂದಿಗೆ ಸಾತ್ವಿಕ ಬಾಳನ್ನು ಬಾಳುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಒಂದುದಿನ ಶಿವಾನುಭವ ಗೋಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನನಾಗಿದ್ದ ಮಾರಯ್ಯನಿಗೆ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ 
ಹೋಗುವುದಕ್ಕೆ ತಡವಾಯಿತು. “ಕಾಯಕ ನಿಂದಿತ್ತು ಹೋಗಯ್ಯಾ ಎನ್ನಾಳ್ನನೆ.” ಎಂಟು 
ಮಾರಯ್ಯನನ್ನು ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಮಾರಯ್ಯ. ಆ ದಿನ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಆಯ್ದು 
ತರುತ್ತಾನೆ. ಟ್ರ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಅದಕ್ಕೂ. ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಜಾಹಿ 2000 ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ. 
ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ?” ಬ! ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆ ಎಂಬುದು ರಾಜರ ಸೊತ್ತು; 
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ರೋಷವೆಂಬುದು ಯಮದೂತರ ಸೊತ್ತು ಎಂದು ಗಂಡನಿಗೆ ವಿವರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆಯ 
ರಾಜರನ್ನು ಒಂದೆಡೆ ನಿಲ್ಲಿಸಿ ಆಸೆ ಇಲ್ಲದ ಶರಣರನ್ನು ಅವರೆದುರು ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾಳ. ಶರಣಧರ್ಮದ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆಬುರುಕರನ್ನು ದೇವರು ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ ಎನ್ನುತ್ತಾಳ. "ಆಸೆ 
ಬೇಡ, ಬದುಕುವ ಧೈರ್ಯ ಬೇಕು, ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ ಬೇಡ, ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹ ಬೇಕು, 
ಹಿಂಜರಿಕೆ ಬೇಡ, ಚಿತ್ತಶುದ್ಧಿ ಬೇಕು.' ಇವು ಕಡುಬಡವಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನ ಮಹೋನ್ನತ 
ಜೀವನಸಂದೇಶಗಳಾಗಿವೆ. 


ಧನಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಶಕ್ತಿ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿರುವುದನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ ಗುರುತಿಸಿದ 
ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನಿಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಧನಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಶಕ್ತಿಗಳು 
ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ಎರಡು ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತವೆ. ಇವುಗಳನ್ನೇ ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರ 
ವರ್ಗ ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಗುರುತಿಸಿದರು. ಈ 
ವರ್ಗಗಳ ಮಧ್ಯದ ಸಂಘರ್ಷ ಮಾನವ ಸಮಾಜ ಹುಟ್ಟಿದಂದಿನಿಂದಲೂ ಇದೆ ಎಂಬ 
ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 


ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು, ಜಮೀನುದಾರರು, ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು, ಧರ್ಮಾಧಿಕಾರಿಗಳು 
ಮತ್ತು ಇವರ ಶೋಷಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಬುದ್ದಿಜೀವಿಗಳು ಸಂಪತ್ತಿನ 
ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದುಕೊಂಡು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಬದುಕಿಗೆ 
ವಿರುದ್ಧ ವಾದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಡಲು ಶ್ರಮಿ ಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ಜಾ ಜ್‌ ಶಿಪಭಕರು ಧನದಾಹಿಗಳ ಸಂಪತ್ತಿನ ಧುಖಾಮರಿಕಗೆ ಹೇಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 
ಇದ್ದುದೆಲ್ಲವೂ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಸೊತ್ತೆಂದು ಭಾವಿಸುವ ಸಮರ್ಪಣಾಭಾವದ ಭಕ್ತರು 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸಂಪತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ಉದಾಸೀನರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ದುಡಿದು 
ಬದುಕಬೇಕೆಂಬುದೇ ಶರಣರ ಛಲವಾಗಿದೆ. ಸಂಪತ್ತು ಏನಿದ್ದರೂ ಇಡೀ ಸಮಾಜದ ಬಳಕೆಗೆ 
ಬರುವಂಥ ಶಿವನಿಧಿಯಾಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದು ಅವರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ 
ಸಮಾಜ ಎಮ್ಮೆಚರ್ಮದ ಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ ಶರಣ ಸಮಾಜ ಮಾನವೀಯ ಸ್ಪ೦ದನದ 
ಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳವು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತ, ತಾನೇ ದೇವರ ಅವತಾರವಾಗಿ 
ಇಡೀ ಭೂಮಂಡಲವನ್ನು ತನ್ನ ಅಧೀನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಬಡವರನ್ನು 
ಮೂಕರನ್ನಾಗಿಸುವ ಅದು ಸರಿಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಜನಿಸಿದೆ. ನರನ ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯೇ ಆಸೆಯ 
ಮೂಲ. ನವಕ ಈ ಐಹಿಕ ಆಸೆಯೇ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಗೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. jot 
ಆಸೆಯ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಕೌರ್ಯ, ಹಿಂಸೆ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ ಮತು ಸ್ರ ಯುದ್ಧಗಳು ಸ೦ಭವಿಸುತ್ತವೆ. 
ಈ ಆಸೆಬುರುಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಸ್ಟ ಇರುವವರೆಗೆ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ದುಃ ಖದಿ೦ದ ಮುಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. ಎಲ್ಲರೀತಿಯ 
ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ಮಾನವರನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಶರಣರು ಸಂಗಹ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ತದ್ದಿರುದ್ದವಾದ ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ- ದಾಸೋಹ ಸಿದ್ಧಾರಿತವೆಂಬ 
ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ್ದನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿ೦ದ ಬಳಸಬೇಕು. 
ಉಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಪತ್ತೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿ ಶರಣ, ಸಂಕುಲದ ಶಿವನಿಧಿಗೆ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ ಮಾಡಲು ಕಲಿಸುವ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವೇ ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ 
ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಸ್ವಂತಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸುವುದನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
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ದುಡಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರು ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಧೈರ್ಯ ತಾಳಲು 
ಸಾಧ್ಯ ಬೇರೆಯವರ ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡದೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಸೇವಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ 
ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಸಲುಹುವ ಶಕ್ತಿ ತಮಗಿದೆ ಎಂಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಹೊಂದಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಬಂಡವಾಳದ ಗುಲಾಮರಾಗಬಾರದು. ಆದರೆ ಬಂಡವಾಳವು 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಗುಲಾಮ ಆಗಲೇ ಬೇಕು ಎಂಬುದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 
“ಚಿತ್ತಶುದ್ಧದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಸದ್ಧಕ್ತಂಗೆ ಎತ್ತ ನೋಡಿದತ್ತ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ತಾನಾಗಿಪ್ಪಳು” 
ಎ೦ದು ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಯಾವ ಧನವನ್ನು ವೈದಿಕರು 
“ಧನಲಕ್ಷ್ಮಿ” ಎಂದು ಕರೆದರೋ ಆ ಧನಲಕ್ಷ್ಮಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಉತ್ಪನ್ನವಾಗಿದ್ದಾಳೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. 


ದೇವರು ಸಂಪತ್ತಿನ ವ್ಯಕಿಗತ ಸಂಗ್ರಹವನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ದೇವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ವಸ್ತು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗಾಗಿ ಇದೆ. ಅದು ಕೆಲವರ ಅಥವಾ ಒಂದು ವರ್ಗದ ಸೊತ್ತಲ್ಲ. 
ನಾವು ಕಾಣುವುದೆಲ್ಲ ದೇವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಸಂಪತ್ತು. ದೇವರ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ಪ್ರತಿಯೊಂದು 
ಜೀವಿಯ ಸಂಪತ್ತು ಆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಧನಾಢ್ಯರು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ದುಃಖವು 
ನಿವಾರಣೆಯಾಗಿ, ಅಸಹಾಯಕರಾಗಿರುವ ಬಡವರು ಕೂಡ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಬದುಕಲು 


ಸಾಧ್ಯ. 


ಇಂಥ ಸುಂದರ ದಿನಗಳ ಕನಸನ್ನು ಹೊತ್ತೇ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಶೋಷಕರು 
ಅದನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವಿದರು. ಆ ಶರಣ ಸಮಾಜದ ಪುನರ್‌ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗಬೇಕಿದೆ. 
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ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸ 


ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾದಡೆ, ಗುರುದರ್ಶನವಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು, 
ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು, 
ಜಂಗಮ ಮುಂದೆ ನಿಂದಿದ್ದಡೂ ಹಂಗ ಹರಿಯಬೇಕು. 
ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ. 
ಅಮರೇಶ್ವರಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ ಕಾಯಕದೊಳಗು. 
ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ 


ಶರಣದರ್ಶನದಲ್ಲಿ ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ವವಿದೆ. ಬೆಳಕು 
ಕೊಡುವುದು ಸೂರ್ಯನ ಕಾಯಕ, ಬೆಳದಿಂಗಳನ್ನು ತರುವುದು ಚಂದನ ಕಾಯಕ, 
ಹೊಳೆಯುವುದು ತಾರೆಗಳ ಕಾಯಕ, ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಿಯೆ ಸಾಹಿ ಕಾಯಕ, ಜೀವಜಾಲದ 
ಕೊಂಡಿಗಳಾಗುವುದು ಪಶು ಪಕ್ಷಿಗಳ ಕಾಯಕ. ಪರಾಗಸ್ಪರ್ಶ ಕೀಟಗಳ ಕಾಯಕ. ಈ 
ಎಲ್ಲವುಗಳ ಕಾಯಕದ ಪರಿಣಾಮ ನಮಗೆ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಇವು 
ನಿಷ್ಟಿಯವಾದರ ಲೋಕ ನಿರ್ನಾಮವಾಗುವುದು. ಕಾಯಕ ದಾಸೋಹ ನಿಸರ್ಗತತ ತ್ರ ಗಳಾಗಿವೆ. 
ಮಾನವನು ನಿಸರ್ಗದ ಭಾಗವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ 
ಬಿಟ್ಟು. ಬದುಕುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಧರ್ಮ ಸ "ಸಾರುತ್ತದೆ. 


ಸತಿ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮಳಿ೦ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವ ಅರಿತರು. 
ಈ ಕಡುಬಡವ ದಂಪತಿಯ ಮಧ್ಯೆ ಅನ್ಯೋನ್ಯತೆ, ವೈ ಚಾರಿಕ ಸ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಯರತೆ, 
ಸಾಮರಸ್ಯ ಮತ್ತು ಏಕೋಭಾವವಿತ್ತು. ಸತಿ ಲಕ್ಕಮನ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಪತಿ ಮಾರಯ್ಯ “ಬೆಲೆ 
ಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಮ್ಮ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡರು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ 
ಇಂಥ ಮಹತ್ವದ ವಚನವನ್ನು ಬರೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಇಡೀ ಶರಣಸಂಕುಲದ 


ಹೆಮ್ಮೆಯ ವಚನ ಇದಾಗಿದೆ. 


ನಿಸರ್ಗಪರವಾದ ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಬಸವದರ್ಶನವನ್ನು ಮಾರಯ್ಯನವರು 
ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡರು. ಕಾಯಕವೇ ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಆಧಾರ. ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇಡೀ ಲೋಕ 
ನಿಷ್ಕಿಯವಾಗುವುದರಿಂದ ಗುರು, ಜರಿ ಮತ್ತು ಜಂಗಮರು ಆಧಾರವಿಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಈ. ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಎಶಿಷ್ಟ ವಚನವಾಗಿದೆ. ಅವರು ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು 
ಬೀರು ಅವಹೇಳನ ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗುರು, ಲಿ೦ಗ, ಜಂಗಮರ ಹಾಗೂ ಒಟ್ಟಾರೆ 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ಎಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಅವರು ಈ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ನಾವು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮಗ್ನವಾದಾಗ ದೇವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯವಾದುದನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತ 
ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಂತರ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಅಳಿಲುಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತೇವೆ. 
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ಕಾಯಕ ನಿರತರಾದಾಗ ಗುರುದರ್ಶನ, ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಸೇವೆಯ ಯೋಚನೆ 
ಮಾಡಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಕಾಯಕದ ಪರಿಣಾಮವು ಗುರು ಲಿಂಗ ಜ೦ಗಮಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಇದೆ ಎಂಬ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯನ್ನು ಈ ವಚನ ಹೊಂದಿದೆ. ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ ಮತ್ತು 
ಸ್ಪರ್ಗಸಮಾನವಾದ ಬದುಕಿನ ಒಳ್ಳೆಯದೆಲ್ಲ ಆ ಕಾಯಕದೊಳಗೇ ಇದೆ ಎಂಬ ಭಾವವನ್ನು 
ಈ ವಚನ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ "ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸ' ಎಂಬುದು ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಘೋಷವಾಕ್ಕವಾಗಿ ಅಂದರೆ ಮಹಾವಾಕ್ಯವಾಗಿ ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚೊತ್ತಿದೆ. 


“ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ ದೇವರು ಕಾಯಕದೊಳಗೇ ಇರುತ್ತಾನೆ' ಎಂಬ 
ಮಾತು ಕಾಯಕದ ಬಗೆಗೆ ಶರಣರಿಗಿರುವ ಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಶರಣರು ಕಾಯಕದ 
ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡರು. ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನೇ ಮೆಟ್ಟಿಲಾಗಿಸಿಕೊಂಡು ಅನುಭಾವದ 
ತುದಿಯನ್ನು ಕಸಾ ಆದರೆ ನಮ್ಮ ದೇಶದ ಎ ಸಗಳು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಕ್ಕೂ ಕಾಯಕಕ್ಕೂ 
ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲೇ ಇಲ್ಲ. ಸಾಧುಗಳು, ಸನ್ಯಾಸಿಗಳು, ಸ್ವಮಿಗಳು, 22.1. ಮತ್ತು 
ಯತಿಗಳು ೬ ಕಾಯಕದಿಂದ ER ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ದೊಡ್ಡ 
ದೊಡ್ಡ ತತ್ತ ಹ್ಞಾನದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತ ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕುವುದು ಎಂದೇ 
ಅರ್ಥ ಬೆ "ನಿಷ್ಕ್ರಿಯ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸುವವರು ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಇಳಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಸೋತರು. ಉಪದೇಶ HS ಇವರ ಕಾಯಕವಾಯಿತು. ಇಂಥವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು 
ಸಾತ್ತಿಕರೂ ಧರ್ಮಭೀರುಗಳೂ ಇದ್ದರು. ಆದರೆ ಅವರಲ್ಲಿನ ಕೆಲವರು, ರಾಜರಿಗಿರುವ 
ಸೃ ಸೌಲಿಭ್ಯಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಪಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸಫಲರಾದರು. ಬೆಳ್ಳಿಯ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿ, ನವರತ್ನಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ * ಕಿರೀಟ, ಆನೆ, ಅಂಬಾರಿ, ಕುದುರೆ, ರಥ" ಮತ್ತು (18 ಸೇವಕರನ್ನು 
ಹೊಂದಿ ಭಾರಿ ಮಠಮಾನ್ಯಗಳ ಒಡೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಕಳ್ಳರು, ಸುಳ್ಳರು, ದರೋಡೆಕೋರರು, 
ಮೋಸಗಾರರು, ಕೊಲೆಗಡುಕರು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, ಶ್ರೀಮ೦ತರು, ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು 
ಹೀಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಜನರು ಇವರ ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಮರಳಾಗುತ್ತಲೇ ಇದ್ದುದಕ್ಕೆ 
ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ನಿತ್ಯ ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪು ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುವ ಇಂಥವರಿಗೆ ಈ 
"ತ್ರಿಕಾಲ' ಜ್ಞಾನಿಗಳು ನರಕದ ಭಯವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ಕರ್ಮ ಹರಿಯಲು 
ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಸ್ವರ್ಗದ ಆಸೆಯನ್ನು ಹಚ್ಚುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಅವರಿಂದ ಭಾರಿ ಮೊತ್ತದ ಧನಕನಕ ಮತ್ತು ಆಸಿಪಾಸ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಇಂಥ "ಮಹಾತ್ಮರ' ಬಿಟ್ಟಿ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ಪುಣ್ಯ ಲಭಿಸುವುದೆಂಬ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ 
ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದರು. | 


ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಗಳಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಗಮನಿಸಿದರು. ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾದ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಬತತ ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವು ದೇ 
ಅವರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಒಂದು ಸಂಕುಲವಾಗಿಸಿ, 'ಅವರನ್ನು 
ವೈಚಾರಿಕ ಗೆ ಚ “ನಿರ್ಧರಿಸಿದರು. ಸುಲಿಗೆಯ ಕೇ೦ದ್ರಗಳಾದ ಗುಡಿಗಳಂದ. 
ಮೂತಿ ೯ಗಳಿ೦ದ ತೀರ್ಥಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿ೦ದ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿ೦ದ, ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಪಂಚಾಂಗಗಳಿಂದ 
ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿರಿದ ಅವರನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನವಾದ 
ಜೀವನಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸುವಂಥ ಹೊಸ ಧರ್ಮವನ್ನೇ ಜಾರಿಗೆ ತಂದರು. ಈ ಹೊಸ 
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ಧರ್ಮವು ಅರಿವು ಆಚಾರದ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ 
ಸ್ಥಾನ ಕೊಡುವ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ, ಅಸ್ಪ] ಶ್ಯತೆ ಮುಂತಾದ 
ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿದ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. 


ಇಂಥ ಅನುಪಮ ಧರ್ಮದಿಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಪುಳಕಿತಗೊಂಡರು. ಕಾಯಕಕ್ಕಿಂತ 
ದೊಡ್ಡದು ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ ಎ೦ಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತರು. ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು, 
ವೈಶ್ಯರು ಮುಂತಾದ ಸವರ್ಣೀಯರು ಸುಖದಿಂದ ಬದುಕುತ್ತಿರುವುದು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಎಂಬುದು ಅವರಿಗೆ ಮನವರಿಕೆಯಾಯಿತು. ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಮೂಡಿಬಂದ ವಚನವಿದು. 


ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರಿಗೆ ಎಂಥ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮೂಡಿದೆ ಎಂದರೆ, ಅವರು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ನಿರತರಾದಾಗ ಗುರುವಿನ ದರ್ಶನ, ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು ಜ೦ಗಮಸೇವೆಯನ್ನು ಕೂಡ 
ಮರೆಯಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಯಕದಲ್ಲೇ ಕೈಲಾಸವನ್ನು ಮತ್ತು. ಆ ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿರುವ ದೇವರನ್ನೂ 
ಕಾಣುವ ಒಳನೋಟವನ್ನು ಅವರು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ದುಡಿಯುವ ಜನರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು ಮೂಡಿಸಿದರು. 
ಪರಾವಲಂಬಿಗಳ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಪರಮಾತ್ಮನ 
ಅನುಭಾವವಾಗುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರಿಗೆ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿದರು. 
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ನಿನ್ನ ಒಡವೆ ಎಂಬುದು ಜಾನರತ 
ಲ ದ್ನ 


ಭೂಮಿ ನಿನ್ನದಲ್ಲ, ಹೇಮ ನಿನ್ನದಲ್ಲ, ಕಾಮಿನಿ ನಿನ್ನವಳಲ್ಲ 
ಅವು ಜಗಕ್ಕಿಕ್ಕಿದ ವಿಧಿ. 
ನಿನ್ನ ಒಡವೆ ಎಂಬುದು ಜ್ಞಾನರತ್ನ. 
ಅಂತಪ್ಪ ದಿವ್ಯರತ್ನವ ಕೆಡಗುಡದೆ 
"ಣ್‌ ರತ್ನವ ನೀನು ಅಲಂಕರಿಸಿದೆಯಾದಡೆ 
ನಮ್ಮ ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ 
ನಿನ್ನಿಂದ ಬಿಟ್ಟು ಸಿರಿವಂತರಿಲ್ಲ ಕಾಣಾ ಎಲೆ ಮನವೆ. 
— ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುದೇವರು 


ಸುಖ, ದುಃಖ ಮತ್ತು ವಿಷಾದಗಳಿಗೆ ವಿಧಿತ್ರಯ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಭೂಮಿ, ಬಂಗಾರ 
ಮತ್ತು ಕಾಮನೆಗಳ ಬೆನ್ನು ಹತ್ತಿ ಹೋಗುವವರಿಗೆ ದುಃಖ ಮತ್ತು ವಿಷಾದ ಬೆನ್ನುಹತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 
ಈ ವಿಧಿತ್ರಯಗಳಿಗೆ ಮೂರು ಮುಖಗಳಿದ್ದರೂ ಅವುಗಳ ಮೂಲ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿ೦ದ 
ದುಃಖ ಮತ್ತು ವಿಷಾದಗಳು ಸುಖದ ಬೆನ್ನಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಂಡೇ ಇರುತ್ತವೆ. 


ಈ ಭೂಮಿ ಎಲ್ಲರಿಗಾಗಿ ಇದೆ. ಹೇಮ ಮುಂತಾದ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಸಂಪತ್ತಿನ ಮೇಲೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯ ಹಕ್ಕಿದೆ. ಕಾಮಿನಿ ಮತ್ತು ರಸಿಕರ ಸಂಬಂಧದ ಹಾಗೆ ಸತಿಪತಿಗಳ 
ಸಂಬಂಧ ಐಹಿಕ ಮತ್ತು ದೈಹಿಕ ಆಸೆಗಳ ಮೇಲೆಯೆ ನಿಂತಿಲ್ಲ. “ಉಭಯ ದೃಷ್ಟಿ ಏಕದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ 
ಕಾಂಬಂತೆ ದಂಪತಿ ಏಕೋಭಾವವಾಗಿ ನಿಂದಲ್ಲಿ, ಗುಹೇಶ್ವರ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿತವಾಯಿತ್ತು” 
ಎ೦ದು ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳು ಮತ್ತೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಮಿನಿ ಮತ್ತು ಸತಿಯ 
ವ್ಯತ್ಯಾಸ ಇಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಒಂದುವೇಳೆ ಸತಿಪತಿಗಳ ಉಭಯ ದೃಷ್ಟಿ ಏಕದೃಷ್ಟಿಯಾಗದೆ 
ಇದ್ದಾಗ ಸತಿಯಾದವಳು ಬರಿ ಕಾಮಿನಿಯಾಗೇ ಉಳಿಯುತ್ತಾಳೆ. ದಾಂಪತ್ಯದಲ್ಲಿ ದೈಹಿಕ 
ಆಕರ್ಷಣೆ ಪ್ರಾಥಮಿಕ ಹಂತದ ವಾಸ್ತವ. ಆದರೆ ಕೊನೆಯವರೆಗೂ ದೈಹಿಕ ಆಕರ್ಷಣೆಯೇ 
ಮುಖ್ಯವಾದರೆ ಹೆಂಡತಿ ಗಂಡನಿಗೆ ಮಾಯೆಯಾಗಿ ಮತ್ತು ಗಂಡ ಹೆಂಡತಿಗೆ ಮಾಯೆಯಾಗಿ 
ಉಳಿಯುವುದರಿಂದ ಉಭಯ ದೃಷ್ಟಿ ಏಕದೃಷ್ಟಿಯಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕದೃಷ್ಟಿಯಾಗದೆ ಏಕೋಭಾವ 
ಮೂಡುವುದಿಲ್ಲ. 


ಸತಿಪತಿಗಳ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ಒ೦ದೇ ಆಗುವುದರ ಮೂಲಕ ಅವರಲ್ಲಿ ಏಕೋಭಾವ 
ಮೂಡಿದಾಗ ಅಂಥ ದಾಂಪತ್ಯದ ಭಾವೈಕ್ಯ ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಣೆಯಾಗುವಂಥ 
ಯೋಗ್ಯತೆ ಪಡೆಯುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸತಿ-ಪತಿ ಎಂಬ ಗುರುತು ಅಳಿದು ಒಂದುತನದ ಅರಿವು 
ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಸತಿಪತಿಗಳು ಮಾನವ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಸಹಜವಾದ ಎಲ್ಲ ವಿಧದ ಭೌತಿಕ 
ಸುಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ಶಿವಯೋಗದಲ್ಲಿ ಪರಮಾನಂದವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. ಇದುವೇ 
ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಯ. ಇಂಥ ಸಾಮರಸ್ಯ ಹೊಂದಿದವರಿಗೆ ಭೂಮಿ, ಹೇಮ ಅಷ್ಟೇ ಏಕೆ 
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ಸಕಲಜೀವರಾಶಿಗಳು, ಆಕಾಶ, ಸೂರ್ಯ, ಚಂದ್ರ, ನಕ್ಷತ್ರ ಮತ್ತು ಗ್ರಹಗಳು ತಮ್ಮ ಶರೀರದ 
ಭಾಗಗಳಾಗೇ ಕಾಣುತ್ತವೆ. | 


ಎಲ್ಲ ವಸ್ತುಗಳು ದೇವರ ಸೃಷ್ಟಿಯೇ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಅವೆಲ್ಲ ಆತ್ಮಿಕವಾಗಿ ನಮ್ಮ 
ವಸ್ತುಗಳೇ. ಹೌದು. ಆದರೆ ಭೌತಿಕವಾಗಿ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತು ನಮ್ಮದಾಗಿರುವುದಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ವಸ್ತುಗಳು ನಮ್ಮ. ಜೊತೆ ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಸತ್ತಮೇಲೆ ನಮ್ಮ ದೇಹ ಕೂಡ ನಮ್ಮ ಜೊತೆ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಿದ್ದರೂ ಬೆಳ್ಳಿ ಬಂಗಾರ ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಮು೦ತಾದವು ನಮ್ಮವು ಎ೦ಬ 
ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲೇ ಇರುತ್ತೇವೆ. ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಮಣ್ಣು ಮಾಯೆಯಲ್ಲ, ಮನದ ಮುಂದಣ 
ಆಸೆಯೆ ಮಾಯೆ ಎಂದು ಅಲ್ಲಮವಭುಗಳು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇದನ್ನು ಅರಿತರೆ ಇದೇ ಜ್ಞಾನರತ್ನ. 
ಈ ದಿವ್ಯಜ್ಞಾನರತ್ನ ವನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವದೆ ಇನ್ನೂ ಅರ್ಥ್ಯಸುತ್ತ ಇ 2ಣ . 
ಅನುಭಾವದ ಲೋಕದಲ್ಲಿ "ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಿಗಿಲಾದ ಶ್ರೀಮಂತರು ಎ೦ದು ಅಲ್ಲಮಪಭುಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. we 

ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳುವ ಜ್ಞಾನರತ್ನ ಎಲ್ಲರ ಬಳಿಯೂ ಇದೆ. ಆದರೆ 
ಕೋಟಿಗೊಬ್ಬನಾಗಿರುವ ದಾರ್ಶನಿಕ ಮಾತ್ರ ಆ ಜ್ಞಾನರತ್ನದ ಬಳಕೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. ಜ್ಞಾನರತ್ನವೆಂಬ 
ಒಡವೆಯಿಂದ ಅಲಂಕೃತರಾದವರನ್ನು ಮೀರಿಸುವ ಶ್ರೀಮಂತರು ಇನ್ನೊ ಬ್ಬರು ಇರಲಾರರು 
ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪಭುಗಳು ರಃ ಎಷ್ಟೊಂದು ರ್ಗ ಟಾ 


ಈ ಜ್ಞಾನರತ್ನವನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ದಿವ್ಯರತ್ನ ಎ೦ದೂ ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ದಿವ್ಯ ಎಂದರೆ 
1) ನಿಶ್ಚಿತವಾದ ಸಾಕ್ಷಿ ಪುರಾವೆಗಳಿಲ್ಲದಾಗ ಅಪರಾಧವನ್ನು ನಿರ್ಣಯಿಸಲು ಮಾಡವ ಉಗ್ರ 
ಪರೀಕ್ಷೆ. 2) ತುಲಾ, “ಅಗ್ನಿ, ನೆ ತಂಡುಲ, ತಪ್ಪಮಾಷ, ಫ ಫಾಲ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳೆಂಬ ಏಳು 
ಬಗೆಯ ದಿವ್ಯಗಳು. 3) 1೫ 36 4) ಶ್ರೇಷ್ಠವಾದ. 5) ಸ್ಪರ್ಗಕ್ಕೆ ಸ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ. ಹೀಗೆ 
ದಿವ್ಯಕ್ಕೆ ಅನೇಕ ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. ಅಗ್ನಿದಿವ್ಯ ಎಂದರೆ ಬೆಂಕಿಯನ್ನು ಮುಟ್ಟಿ, ಕೆಂಡದ ಮೇಲೆ 
ಸಜ ಅಥವಾ ಉರಿಯುವ ಅಗಿ ಯನ್ನು ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ತನ್ನ ನಿರ್ದೋಷಿತ್ತವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸುವ 
ಕಠಿಣ ಪರೀಕ್ಷೆ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳುವ ಈ ದಿವ್ಯರತ್ತವು ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು ಸ್ವಯಂ ಕಠಿಣ 
ಪರೀಕ್ಷೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸುವಂಥದ್ದು. ಆ ಮೂಲಕ ಸುಂದರ ಮನಸ್ಸನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು. 
ತನ್ನನ್ನು ಕಠಿಣ ಪರೀಕ್ಷಗೆ ಒಳಪಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಾನವನೇ ಜ್ಞಾನಿ. ಆತನೇ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಮಾನವ 
ಎ೦ದು ಸಾರುವಂಥದ್ದು ಅವನ ಬದುಕೇ ಸ್ವರ್ಗಸಮಾನವಾಗಿದ್ದು ಆತ ನಡೆಯುವ ಮಾರ್ಗವೇ 
ಧರ್ಮಮಾರ್ಗ ಆಗುವುದು. ಈ ದಿವ್ಯರತ್ನವೇ ಜ್ಞಾನರತ್ನವಾಗುವುದು. ಏಕೆಂದರೆ ಈ ರೀತಿ 
ಸ್ಫವಿಮರ್ಶೆಗೆ ಒಳಗಾಗುವ ವ್ಯಕ್ತಿ ವಿಶ್ವಪ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದುವನು. ಆಗ ಆತನಿಗೆ ಅಂತಿಮ 
ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನವಾಗುವುದು. ಹಿಂಗೆ. ಕೇಡುಂಟು' ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ದರ್ಶನದಿಂದ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವನು. ರೂಪು ಎಂದರೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವಂಥದ್ದು, ತಾರಾಮಂಡಲ ಸಮೇತ 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದೆಲ್ಲವೂ ಒಂದು ದಿನ ಲಯವಾಗುವುದು. ಇನ್ನು ಮಾನವನ ಭೌತಿಕ 
ಬದುಕು ಉಳಿಯುವುದೆ? ಮಾನವ ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡಿರುವ ಈ ಭೂಮಿ, ಹೇಮ ಮತ್ತು 
ಕಾಮಿನಿಯರು ಅದು ಹೇಗೆ ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ? ಎಂದು ಈ ಜ್ಞಾನರತ್ನವನ್ನು ಭಗ್ಗಗೊಳಿಸದೆ 
ಅಲಂಕರಿಸಿದ ಜ್ಞಾನಿಯು ಕೇಳುವನು. 
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ಈ ಪ್ರಕಾರ ಮಾನವರನ್ನು ಸಿರಿವಂತಗೊಳಿಸುವುದು ಯಾರಿಂದಲೂ ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವು ಅರಿತುಕೊಂಡು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಜ್ಞಾನರತ್ನವನ್ನು ಜೋಪಾನವಾಗಿ 
ಅಲಂಕರಿಸುವ ಮೂಲಕ ತಾವೇ ಎಲ್ಲ ಲೌಕಿಕ ಐಶ್ವರ್ಯವಂತರಿಗಿಂತ ಸಿರಿವಂತರಾಗುತ್ತಾರೆ 
ಎಂಬ ಮೂಲಜ್ಜಾನವನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಈ ವಚನದ ಮೂಲಕ ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


ವಸ್ತುಗಳು ಮಾನವನ ಭೌತಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಅನಿವಾರ್ಯವಾಗಿವೆ. ಅಂತೆಯೆ ಭೂಮಿ, 
ಹೇಮ ಮತ್ತು ಕಾಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ವಿಧಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಬೆಳಕು ಇದ್ದಲ್ಲಿ 
ಕತ್ತಲೆ ಇರಲೇಬೇಕು. ಸುಖ ಇದ್ದಲ್ಲಿ ದುಃಖ ಇರಲೇ ಬೇಕು. ಇವು ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಸಂಗಮ. 
ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ವಿಷಾದ ಛಾಯೆಯನ್ನು ಮೂಡಿಸುವಂಥವು. ಇದರ 
ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದು ಸತ್‌ ಚಿತ್‌ "ಆನಂದದಿಂದ ಇರುವವಸೇ ಜ್ಞಾನಿ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು 
ಹೇಳುವ ಚ ಜ್ಞಾನದ ಆನಂದವು ಪುಣ್ಯ-ಪಾಪ, ಸ್ಪರ್ಗ-ನರಕ, ಸುಖ-ದುಃಖ ಮತ್ತು 
ಲಾಭ-ಹಾನಿಗಳಿಂದ ಅತೀತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
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ನಿಮ್ಮ ತೊತ್ತು ಸೇವೆಯೆ ಸಾಕು 


ಪರಮಪದವಿಯ ನಿಮ್ಮ ಕೊರಳಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳಿ 
ಪರಮಪದವಿಯ ನಿಮ್ಮ ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಸುತ್ತಿಕೊಳ್ಳಿ. 
ಎನಗೆ ನಿಮ್ಮ ತೊತ್ತು ಸೇವೆಯೆ ಸಾಕು. 
ಮಹಾಲಿಂಗ ಗಜೇಶ್ವರದೇವಾ, 
ಪರಮಪದವಿಯ ನಿಮ್ಮ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಇರಿದುಕೊಳ್ಳಿ. 
— ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯ 


ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯ ಶರಣರು ಈಗಿನ ಸೋಲಾಪುರ ಜಿಲ್ಲೆಯ ಅಕ್ಕಲಕೋಟೆ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ 
ನೀಲಗಾರ ಕರಜಗಿ ಗ್ರಾಮದವರು. ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ದ ವಚನಕಾರ್ತಿ. 
ಆಕೆಯ ಹೆಸರು ತಿಳಿದುಬಂದಿಲ್ಲ. ಕೆಲವರು ಮಸಣಮ್ಮ ಎಂದು ನತ ಕಲ್ಯಾಣದ 
ಪ್ರಧಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾನವೀಯ ಸ್ಪಂದನದ ಕೀರ್ತಿ ಎಲ್ಲಿಡೆ ಹಬ್ಬಿತ್ತು. ಈ ದಂಪತಿಯ 
ಕಿವಿಗಳಿಗೂ ಬಿದ್ದಿತು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಕ್ತಿತಕ್ಕೆ ಮಾರುಹೋದ ಮಸ ಣಯ್ಯ "ದಂಪತಿ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕೆ 
ಬಂದರು. 


ಬಿಜ್ಜಳನ ಸೈನ್ಯದಿ೦ದ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಮೇಲೆ ದೌರ್ಜನ್ಯ ನಡೆದ ನಂತರ 
ಮಸಣಯ ನವರು ಮನೋಳಿಯಲಿ ಬಂದು ನೆಲೆಸಿದರು. ಗುಲ್ಬರ್ಗ ಜಿಲ್ಲ ನಿ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ 
ಮುನೋಳಿಯಲ್ಲಿ ಮಸಣಯ್ಯ ದಂಪತಿಯ ಸಮಾಧಿಗಳಿವೆ. ಇವರ ಅನೇಕ ವಚನಗಳು 
“ಶರಣಸತಿ ಲಿಂಗಪತಿ” ತ್‌ ಮಧುರಭಕ್ತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿವೆ. | 


ಜೀವಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮನ ಮಧ್ಯದ ಸತಿಪತಿ ಭಾವದಲ್ಲಿ ಜೀವಾತ್ಮನಾದವನು 
ಪರಮಾತ್ಮನಿಂದ ಏನನ್ನೂ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ. “ಪರಮ ಪದವಿಯ ನಿಮ್ಮ ಕೊರಳಲ್ಲಿ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳಿ' 
ಎಂದು ಪರಮಾತ್ಮನಾದ ಮಹಾಲಿಂಗ ಗಜೇಶ್ವರದೇವರಿಗೆ ಜೀವಾತ್ಮನಾದ ಮಸಣಯ್ಯ 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ. ವಚನದಲ್ಲಿ 'ಪರಮಪದವಿ' ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ಬರುತ್ತದೆ. ಪರಮಾತ್ಮನು 
ಏಕಮೇವಾದ್ದಿಶೀಯ, ಅತ್ಯುನ್ನತ, "ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಜಗತ್ತಿನ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸಬಲ್ಲವ, ಆದ್ದರಿಂದಲೇ 
ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯನವರು' ರಹಸ್ಯಭೇದದ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಪದವಿಯನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮನ ಕೊರಳಿಗೆ 
ಕಟ್ಟುತ್ತಾರೆ. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ. ಅಂತೆಯೆ ಸರಮಪದವಿಯನ್ನು ಅತನ ತಲೆಗೆ 
ಸುತ್ತುತ್ತಾರೆ. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಮಹಾಕರುಣಾಳು ಈ ಕಾರಣದಿಂದ ಪರಮಪದವಿಯನ್ನು 
ಅವನ "ಎದೆಯಲ್ಲಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ಜೀವಾತ್ಮ ಸತಿಗೆ ತನ್ನ ಪರಮಾತ್ಮ ಪತಿಯೇ ಎಲ್ಲದರಲ್ಲೂ ಶ್ರೇಷ್ಠ ಎ೦ದು ಹೇಳಬೇಕಾಗಿದೆ. 
ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯನವರು ಅದನ್ನಿಲ್ಲಿ ಅನ್ಯೋಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹಳ್ಳಿಗಾಡಿನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ಹೆಂಡತಿಯಾದವಳು ಗಂಡನನ್ನು ಹೊಗಳುವ ಕ್ರಮ ಅನೇಕಬಾರಿ ಅನ್ಯೋಕ್ತಿಯಿಂದ 
ಕೂಡಿರುತ್ತದೆ. ಕೆಲವೊಂದು ಸಂದರ್ಭಗಳಲ್ಲಿ ನಿಂದಾಸ್ತುತಿ ರೂಪದಲ್ಲಿರುತ್ತದೆ. ಆಕೆ ಗಂಡನ 
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ಬಗ್ಗೆ ತೋರಿಕೆಯ ಸಿಡುಕು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತ ಒಳಗೆ ಭಾರೀ ಅಭಿಮಾನ ಇಟ್ಟುಕೊಂಡಿರುತ್ತಾಳೆ. 
ಆತ. ಸದಾ ಅತ್ಯುನ್ನತವಾದ ಚಾರಿತ್ರ ದಿಂದ ಬದುಕಬೇಕು ಎಂಬ ಕನಸನ್ನು ಕಟ್ಟಿಕೊಂಡಿರುತಾಳೆ. 
ಹೃದಯಾಂತರಾಳದಿಂದ ಗಂಡನನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಆಕೆ ಆತನ ಜೊತೆ ಎಂಥ ಕಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ದ ಸಹಿಸಲು ಸಿದ್ದಳಾಗಿದ್ದಾಳ. ಗುಡಿಸಲಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತ ಆಕೆ ಸಂತೋಷದಿಂದ ಇರಬಲ್ಲಳು. 
ಅಂಬಲಿಯನ್ನೇ ನಿತ್ಯದ ಆಹಾರ ಮಾಡಿಕೊಂಡು "ಸಮಾಧಾನದಿಂದ ಬದುಕಲು "ಆಕೆ 
ಸಿದ್ಧಳಿದ್ದಾಳೆ. ೩5 "ಪ್ರೀತಿಯ ಮುಂದೆ ಅವಳಿಗೆ ಯಾವುದೂ ಶ್ರೇಷ್ಠವೆನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವನ 
ಬಳೆಯಲ್ಲಿರುವ ಯಾವುದೇ ವಸ್ತು ಕೂಡ ಅವಳಿಗೆ ಅವನಿಗಿಂತ ಹೆಚ್ಚಿನದು ಎನಿಸುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವನ ಸಂಪತ್ತು ಮತ್ತು ಅಂತಸ್ತಿಗೂ ಆಕೆ ಮೋಹಗೊಂಡಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅವಳಿಗೆ ಗಂಡನೇ 
ಸಕಲ ಸಂಪತ್ತು ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. 


ಮಸಣಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳ ಮೇಲೆ ಗ್ರಾಮೀಣ ಗರತಿಯರ ಮುಗ್ಧತೆ ಮತ್ತು 
ಮಾಧುರ್ಯದ ಪ್ರಭಾವ ದಟ್ಟವಾಗಿದೆ. "ನನಗೆ ಯಾವ ಪದವಿಯೂ ಬೇಡ, ನಿಮ್ಮ 
ತೊತ್ತುಸೇವೆಯೇ ಸಾಕು' ಎಂಬುದು ಮುಗ್ಧತೆಯ ಪ್ರತೀಕ. ಇದು ಸಾಧ್ವಿಯರ ಅರ್ಪಣಾ 
ಮನೋಭಾವದ ಮಾತು ಕೂಡ ಆಗಿದೆ. ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯನವರು ಅಂಥ ಗರತಿಯರ 
ಸರಳ ಮತ್ತು ನಿರಾಳ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡಿದ್ದರಿಂದಲೇ ದೇವರೊಡನೆ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ 
ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮಧುರಭಾವದ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 
ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯನವರ ಮಧುರಭಕ್ತಿಯ ವಚನಗಳು ಓದುಗರ ಮನದಲ್ಲಿ ಮಾಧುರ್ಯದ 
ಹೊನಲನ್ನೇ ಹರಿಸುತ್ತವೆ. ನಿಸ್ವಾರ್ಥದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಉತ್ಕಟ ಪ್ರೇಮಭಾವವನ್ನು ಮೂಡಿಸುತ್ತವೆ. 


ಪರಮಪದವಿಯನ್ನು ನಿಮ್ಮ ಎದೆಯಲ್ಲಿ ಇರಿದುಕೊಳ್ಳಿ ಎಂದು ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ 
ಶರಣಸತಿಯಾದ ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯನವರು, ತಾವು ಲಿಂಗಪತಿಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವುದು ಆತನ 
ಯಾವುದೇ ಅನನ್ಯವಾದ ಶಕ್ತಿ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಪತಿಯ 
ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ, ಪ್ರಭಾವ, ಪ್ರತಿಭೆ, ಪದವಿ ಮುಂತಾದವುಗಳೆಲ್ಲ ಪತಿಯನ್ನು ಪ್ರೀತಿಸುವ ಸತಿಗೆ 
ಮುಖ್ಯವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. ಆತನ ಜೊತೆ ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ ಬದುಕುವುದೊಂದೇ ಅವಳ 
ಆಶಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅವಳು ಪತಿಯಿಂದ ಏನನ್ನೂ ಬಯಸದೆ ಆತನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ 
ಕರಗಿಹೋಗಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾಳೆ. 


ಶರಣಸತಿಯರು ಲಿಂಗಪತಿಯಿ೦ದ ಏನನ್ನೂ ಬಯಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಬಯಸುವುದು 
ನಿತ್ಯಲಿಂಗೈಕ್ಕವಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಮಾತ್ರ. ಆ ಮೂಲಕ ಅವರು ಎಲ್ಲ ಆಸೆ ಆಮಿಷಗಳಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾಗುವರು. ಯಾವುದೇ ಪದವಿ ಅವರಲ್ಲಿ ಅಭಿಮಾನ ಮೂಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರಿಗೆ 
ಸ್ವರ್ಗದ ಆಸೆ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ನರಕದ ಭಯವೂ ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಕೀರ್ತಿ ಶನಿಗೆ ಅವರನ್ನು 
ಕಾಡುವ ಧೈರ್ಯವಿಲ್ಲ. ಅವರು ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಬದುಕಿರುವಾಗಲೇ 
ಈ ರೀತಿಯ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಲಿಂಗೈಕ್ಯವನ್ನು ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಲಿಂಗೈಕ್ಕ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ 
ಇರುವುದೆಂದರೆ ಸಕಲ ಸಾಸ ಹ್‌ ಜೊತೆ ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ ಇದ್ದೇಷೆ. ಎಂಬ ಇರ್‌ 
ಇರುವುದು. ಆದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ ವಿನ ಜೊತೆ "ನೀರೊಳಗಿನ ಕಮಲದ 
ಎಲೆಯಂತೆ' ಇರುವುದು. ಜೀವಾತ್ಮರು ಪ ಪರಮಾತ್ಮನಿಂದ ಏನನ್ನೂ ಬಯಸ ದೆ 
ಲಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕದಲ್ಲಿ ಇರಬೇಕೆಂಬುದೇ ಈ ವಚನದ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 
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“ಎನಗೆ ನಿಮ್ಮ ತೊತ್ತು ಸೇವೆಯೆ ಸಾಕು'' ಎಂದು ಗಜೇಶ ಮಸಣಯ್ಯನವರು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಶರಣಸತಿ ಲಿಂಗಪ ತಿ ಭಾವದ ಇನ್ನೊಂದು ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ವೆಂದರೆ ಶರಣರು ತಮ್ಮ 
ಉತ್ಕಟ `ಪೀತಿಗೆ ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ದೇವರಿಂದ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನೂ ಟಯಸುವುಹಲ “ಅಯ್ಯಾ ನೀ 
ಮೆಚ್ಚಿದರೆ ಮೆಚ್ಚು, ಮೆಚ್ಚದಿದ್ದರೆ ಮಾಣು. ನಾ ನಿನ ನಪ್ಪಿದಲ್ಲದೆ ಸೆ ೈರಿಸಲಾರೆನಯ್ಯಾ?' ಎಂದು 
ಮಹಾದೇವಿಯಕ್ಕ ದೇವರಿಗೆ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಹೀಗೆ ತೊತು ಸೀವೆಯೇ ಸಾಕು BN ಭಾವ 
ಶರಣರದು. ಶರಣರಿಗೆ ಇಹಲೋಕದ 'ಸ್ಪಾರ್ಥವೂ ಇಲ್ಲ, “ಪರಲೋಕದ ಬಯಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ. 
ಅವರ ಜೊತೆಗಿರುವುದು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಬಗೆಗೆ ಇರುವ ಕಾರುಣ್ಯ ಮತ್ತು ದೇವಪ್ರೇಮದಿಂದ 
ಬರುವ ಪರಮಾನಂದ ಮಾತ್ರ 


“ಬೇಡುವಾತ ಭಕ್ಷನಲ್ಲ'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಉನ್ನತ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪಿದ ಶರಣರು ಲೌಕಿಕರಲ್ಲಿಯೂ ಬೇಡಲಿಲ್ಲ. ದೇವರಲ್ಲೂ ಬೇಡಲಿಲ್ಲ. 
ಬೇಡದೆ "ಬದುಕುತ್ತ ದಾಸೋಹಂಭಾವದಲ್ಲೇ ಪ ಪರಮಾನಂದ ಪಡೆದು ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಮಾದರಿಯಾದವರು. ನಮ್ಮ ಶರಣರು. ಹೀಗೆ ಭಕ್ತಿಯು ಈ ಭೂಮಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಗೌರವ 
ಮೂಡಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿ೦ದ ಮಾನವನನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. 
ಆ ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವಪ್ರೇಮಭಾವದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಆನಂದಮಯವಾದ ಬದುಕಿಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿ 
ಯಾಗುತ್ತದೆ. 
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ಹೆಣ್ಣಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 


ಹೊನ್ನ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಹೊನ್ನಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
ಹೆಣ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಹೆಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಎರುದ್ಧವೆ? 
ಮಣ್ಣ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಮಣ್ಣಿಂಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
ಅಂಗವ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಅಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
ಇಂದ್ರಿಯಂಗಳ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಅಂದ್ರಿಯಂಗಳಿಗೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ವಿರುದ್ಧವೆ? 
ಜಗವ ಬಿಟ್ಟು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಬೇಕೆಂಬರು, 
ಜಗಕ್ಕೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆಯೂ ಎರುದ್ಧವೆ? 
ಇದು ಕಾರಣ, ಪರಂಜ್ಯೋತಿ ಪರಮಕರುಣಿ ಪರಮಶಾಂತನೆಂಬ ಲಿಂಗವು 
ಕೋಪದ ಮುನಿಸನರಿದಡೆ ಕಾಣಬಹುದು, ಮರೆದಡೆ ಕಾಣಬಾರದು. 
ಅರಿವಿಂದ ಕಂಡೊದಗಿದ ಸುಖವು ಮಸಣಯ್ಯಪ್ರಿಯ ಗಜೇಶ್ವರಾ. 
~ ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತ್ರೀ 


ಗಜೇಶಮಸಣಯ್ಯಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಹೆಸರು ಗೊತ್ತಾಗಿಲ್ಲ. ಅವಳ ವಚನಗಳ ಹಸ ಸ್ಪಪ್ರತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ಹೆಸರು ಇಲ್ಲ. ಹಾನ್‌ ಜಚನಕಾಶೆಯ ಅವಳ ಹಸ ರನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಮಸಣಯ್ಯನವರ 
ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಆಗಿದ್ದರಿಂದ ಮಸಣಮ್ಮ ಎಂದು ಕೆಲವರು ಕತೆಯಯವುದರಕದ ಆ ಹೆಸರು 
ರೂಢಿಯಲ್ಲಿದೆ. ಮಸಣಮ್ಮನ ಪೂ ವಚನ ಅನುಭಾವದ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆಯೆ ಜೀವನ್ನುಖಿಯಾಗಿದೆ. 
ನಿರ್ಭಯ ಮತ್ತು ಸ ಸಂಯಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ತರ್ಕಪ್ರಧಾನ ವಚನವಿದು. ಸರಳ ಸಹಜ 
ಶಬ್ದಗಳ ಮೂಲಕ ಮಸಣಮ್ಮ ಶಕ್ತಿಶಾಲಿಯಾದ ವಚನ ರಚಿಸಿದ್ದಾಳ. ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗೆ 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿ ಬೇಕಾಗಿರುವಂಥ' ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನೈತಿಕದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪಿಲ್ಲ 
ಎಂದು ಮಸಣಮ್ಮ ವಾದಿಸುತ್ತಾಳೆ. dy ಚ ಅವುಗಳ ಸದ್ಧಳಕೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಲಾರ 
ಎಂಬುದು ಅವಳ ನಿಲವಾಗಿದೆ. 


ಅವಳ ವಿಚಾರ ವಾಸ್ತವದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ. ಬಸವಧರ್ಮವು ಸಂಸಾರಧರ್ಮ 
ಆಗಿರುವ ಕಾರಣ ಮಸಣಮ್ಮ ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವುದನ್ನೂ ನಿರಾಕರಿಸಲಲ್ಲ. ದೇಹಕ್ಕೆ 
ಮತ್ತು ಜೀವಕ್ಕೆ ಬೇಕೆನಿಸಿದ್ದನ್ನು ಪಡೆಯುವುದರಲ್ಲಿ ತಪ್ಪೇನಿದೆ? ದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು 
ಹೊನ್ನು, ಹೆಣ್ಣು ಮಣ್ಣು ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಸುಖಗಳನ್ನು ಏಕೆ ತ್ಯಜಿಸಬೇಕು? ಜಗತ್ತಿಗೆ 
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ವಿಮುಖವಾಗಿ ಹಿಮಾಲಯ ಸೇರಬೇಕಿಲ್ಲ. ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ ವಸ್ತುಗಳಿಗೆ ಮತ್ತು ಸಂಬಂಧಗಳಿಗೆ 
ದೇವರ ವಿರೋಧವಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ಮಸಣಮ್ಮ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಪ್ರಶ್ನಿಸುವುದರ ಮೂಲಕವೇ 
ತಿಳಿಸುವ ಕ್ರಮ ಅವಳ ಜೀವನಾನುಭವಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಮಸಣಮ್ಮ ಇದಿಷ್ಟೇ ಹೇಳಲಿಲ್ಲ. 
ತಾನು ಹೇಳಿದ ವಸ್ತುಗಳ ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಸಂಬಂಧಗಳು ದೇವಸಮ್ಮತವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದು 
ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ಪರಂಜ್ಯೋತಿ, ಪರಮಕರುಣಾಳು ಮತ್ತು ಪರಮಶಾಂತ ದೇವರು ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು 
ಮತ್ತು ಮಣ್ಣನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಅವುಗಳ ಜೊತೆಗಿನ ನಮ್ಮ ಸಂಬಂಧ 
ಅಪವಿತ್ರವಾಗಿದ್ದರೆ ಆತನಿಗೆ ಕೋಪ ಬರುವುದು. ಆತನ ಕೋಪಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದುದನ್ನು 
ಅರಿತು ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಸರಿಪಡಿಸಿಕೊಂಡರೆ, ಅಂದರೆ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿಯಂತೆ ನಡೆದುಕೊಂಡರೆ 
ದೇವರ ದರ್ಶನವಾದಂತೆಯೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮವು ಸಂಸಾರಧರ್ಮವಾದ ಹಾಗೆ ಸ್ತ್ರೀವಾದಿ ಧರ್ಮವೂ ಆಗಿದೆ. ಇಡೀ 
ಮಾನವಕುಲ ಸಸ್ತನಿ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ್ದು. ಸಸ್ತನಿ ವರ್ಗದ ಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ತಾಯಿಯ ಹಾಲು 
ಕುಡಿದೇ ಬೆಳೆದವುಗಳಾಗಿವೆ. ಗ ಲಿಂಗಪತಿ' ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯು ಸ್ತ್ರೀವಾದವನ್ನು ಎತ್ತಿ 
ಹಿಡಿಯುವಂಥದ್ದೇ ಆಗಿದೆ. ಶರಣರು ಸತಿಯಾಗಿ ಲಿಂಗಪತಿಯನ್ನು ನೋಡುವ ಮೂಲಕ 
ಇಡೀ ಸ್ವೀವರ್ಗಕ್ಕೆ ಗೌರವ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಮಾತೃಹೃದಯದ ವಿಜಯವಾಗಬೇಕು. 
ಅಂದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸರ್ವರಿಗೂ ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಸಮಾನತೆ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಲಭಿಸುವವು 
ಎಂಬುದು ಶರಣರ ದೃಢನಂಬಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು ಶರಣರು ಲಿಂಗದ ಸತಿಯಾದಾಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ 
ಜಗನ್ಮಾತೆಯರಾಗುವರು. ಅಂದರೆ ವಿಶಾಲವಾದ ಮಾತೃಹೃದಯ ಹೊಂದುವರು. ಜಗತ್ತಿನ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವಿಯನ್ನು ಆಯಾ ಜೀವಿಯ ತಾಯಿಯಾಗಿ ನೋಡುವರು. ಯಾವ 
ಜೀವಿಯ ತಾಯಿ ತನ್ನ ಮಗುವಿನ ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುವಳು? ಹಾಗೆಯೆ ಶರಣರು 
ತಾಯಿ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳ ರಕ್ಷಣೆಯನ್ನು ಬಯಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ ಶರಣ 
ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಮಾತನಾಡುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಬಂದಿತು. ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಧೈರ್ಯ 
ಬಂದಿತು. "ಭಾರತದ ಪುರುಷ ಪ್ರಧಾನ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ. ಯುಗಯುಗಗಳಿಂದ ಅಭಿಪ್ರಾಯ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವೂ ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕಿದ ಮಹಿಳೆ, ಶರಣರ ಸಮೂಹದಲ್ಲಿ ಎಷ್ಟು ಅದ್ಭುತವಾಗಿ 
ಜಾ ಬಾಚಿಕಳು ಎನ್ನುವುದಕ್ಕೆ ವಚನಕಾರ್ತಿಯರ ವಚನಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. 


ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು ಸಾಕ್ತಿಕವಾದ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಬಹಳ ಬೆಲೆ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. 
ವತ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಅನೈ ತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ನಿಕೃಷ್ಟವಾಗಿ ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. ವಚನಕಾರ್ತಿಯರು 
ಜೀವನಮೌಲ್ಯಗಳ ಸಾಕಾರರೂಪವಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಬದುಕನ್ನು ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಬದುಕಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ಅವರ ಛಲವಾಗಿದೆ. ಈ ಛಲದಿಂದಲೇ ಗಜೇಶ a ಣಯ್ಯನವರ ಪುಣ್ಯಸ್ಲೀ 
ಇಂಥ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾಳೆ. ik 


ಹಣ್ಣು, ಹೊನ್ನು, ಮಣ್ಣು, ಅಂಗ, ಇಂದ್ರಿಯ ಮತ್ತು ಜಗತ್ತು ಲಿಂಗತತ್ತ್ವಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿಲ್ಲ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಈಕೆ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಕ್ರಮ ಪ್ರಾಂಜಲ ಮನಸಿನಿಂದ ಮತ್ತು ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ 
ಕೂಡಿದೆ. ಅವಳು ಹಾಕುವ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಲ್ಲೇ “ಇಲ್ಲ' ಎ೦ಬ ಉತ್ತರ ಧ್ವನಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಧ್ವನಿ 
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ನಮಗೆ ಅರಿವಾಗದಂತೆಯೆ ನಮ್ಮ ಅಂತಃ ಕರಣಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟುತ್ತದೆ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತು 
ಕೊಂಡು ನಾವು ಅವಳ ಮುಂದೆ ಮೌನವಾಗಿ * ನಿಲ್ಲುವುದೊಂದೇ ಸಾತ 
ನಿಲವು. 

ಪಃ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಹಾಕುವ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳು ಮಾನವ ಸಂಸಾ ರದ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿವೆ. ಭೌತಿಕ 
ಮತ್ತು ಇಂದ್ರಿಯ ಸಂಬಂಧಗಳು ಮಂಜ ಸಂಭ ನೆಲೆಯಲ್ಲೇ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಆಕೆಯ ಷರತ್ತಾಗಿದೆ. ಹಾಗೆ ಆಗದಿದ್ದರೆ ಜನ ಸ್ನೆ ಸ್ವೇಚ್ಛಾ ಚಾರಿಗಳಾಗುವರು ಮತ್ತು ವಸ್ತುಮೋಹಿಗಳಾಗಿ 
ಕಂಡದ್ದೆಲ್ಲವೂ ತಮಗೇ ಬೇಕು ಎಂಬ ಜ್‌ ಒಳಗಾಗುವರು. ಆಗ ಜಗತ್ತು. ಎಲ್ಲ 
ತೆರನಾದ ಅನೈತಿಕ ವಾತಾವರಣದಿಂದ ಕಲುಷಿತಗೊಂಡು ಸಾತ್ತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಲು 
ಅನರ್ಹವಾಗುವುದು. ಅಂಥ ಬದುಕು ದೇವಸಮೃತವಾದುದಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಲಿಂಗ ಮೆಚ್ಚುವಂತೆ 
ಬದುಕಬೇಕು. ಲೈಂಗಿಕ ದಾಹ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ ಅಸಹ್ಯವಾಗಿ ಬದುಕಿದರೆ, 
ಶಾಂತಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಕೋಪತಾಪಗಳುಂಟಾಗುವವು. ಆದ್ದರಿಂದ ಹೀಗಾಗದಂತೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಮಹಿಸಿ 
ಅರಿವನ್ನು ಗುರುವಾಗಿಸಿಕೊಂಡು ಸಾತ್ತಿಕವಾಗಿ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದರಲ್ಲಿ 
ತಪ್ಪಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಈ ವಚನಕಾರ್ತಿ ಮನಕ್ಕೆ ನಾಟುವಂತೆ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. "ಇಂದ್ರಿಯ 
ನಿಗಹವ ಮಾಡಿದರೆ ಕಾಡುವವು ದೋಷಂಗಳು'' ಎಂಬ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮಾತು ಮಸಣಮ್ಮನ 
ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ರಕ್ಷಾ ಕವಚದಂತಿದೆ. 
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pa: ENS Bee 
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ಕ್ಸ 


ವಚನದೇವ 


ವಚನವೇ ದೇವರೆನಗೆ ವಚನವೇ ಜ೦ಗಮವೆನಗೆ 
ಪ್ರಾಣವೆನಗೆ ವಚನವೇ. ಲೋಕವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಸ್ಟ್ವರ್ಗವೆನಗೆ ವಚನವೇ ಧ್ಯಾನವೆನಗೆ 
ಧರ್ಮನವೆನಗೆ ವಚನವೇ. ಮುಕ್ತಿಯೆನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಲೋಕವೆನಗೆ ವಚನವೇ ವಜ್ರವೆನಗೆ 
ಉಸಿರೆನಗೆ ವಚನವೇ. ಹೂವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಶರಣರೆನಗೆ ವಚನವೇ ಪ್ರೀತಿ ಎನಗೆ 
ಸ೦ತರೆನಗೆ ವಚನವೇ. ನೀತಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಗುರುವೆನಗೆ ವಚನವೇ ನಡೆ ಎನಗೆ 


' ಅರಿವೆನಗೆ ವಚನವೇ. ನುಡಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಅಂಗವೆನಗೆ 
ತತ್ವವೆನಗೆ ವಚನವೇ. . » ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
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